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ਧਰ. ਰਾਮ ਸਿਘ ਦਾ ਬਾਣੀ-ਚਿਤਨ 


ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਤੇ ਅਧਿਐਨ-ਮਨਨ ਵਿਚ ਪ੍ਰੋ. ਰਾਮ ਸਿਘ 
ਦਾ ਕੋਈ ਸਾਨੀ ਨਹੀਂ। ਬਾਣੀ-ਚਿਤਕ ਵਜੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰੁਤਥਾ ਬੇਜੋੜ ਹੈ। 
ਗਹਿਰ ਰੀਭੀਰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਮੁਦਰਾ ਵਾਲਾ ਪ੍ਰੋ. ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਰਸਿਕ-ਚਿਤ 
ਰਹੌਂਸ-ਅਨੁਭਵੀ ਸੀ। ਬਾਣੀ ਦਾ ਚਿਤਨ-ਮਨਨ ਤੋ ਅਧਿਆਪਨ ਉਸ ਦਾ' 
ਇਸ਼ਟ ਸੀ। ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੇ ਸਿੱਖ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਕਰਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਆਸਥਾਵਾਨ ਜਗਿਆਸੂ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਕਮਾਲ ਇਹ ਹੈ 
ਕਿ ਸਿੰਖ ਧਰਮ ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਬਾਰੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਸਥਾ ਤੇ ਅਨਿਨ ਸ਼ਰਧਾ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਐਦਰਲੇ ਤਾਰਕਿਕ ਜਗਿਆਸੂ ਦੇ ਰਾਹ ਦਾ ਰੋੜਾ ਕਦੇ ਨਾ ਬਣੀ। ਜੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪੂਰਵਲੇ ਬਾਣੀ ਵਿਆਖਿਆਕਾਰਾਂ ਤੇ ਸਿੱਖ ਚਿੰਤਕਾਂ ਵਾਲੇ ਗਾਡੀ ਰਾਹ 
ਤੁਰਨ ਤੋਂ ਕਿਨਾਰਾ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਨ ਇਕ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾਲ 
ਅਧਿਐਨ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਗਿਆਨ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਵਾਲਾ ਪਿਛੋਕੜ 
ਹੈ। ਉਹ ਬੀ.ਐੱਸ. ਸੀ. ਕਰਕੇ ਸਾਹਿਤ ਅਧਿਐਨ ਵਲ ਰੁਚਿਤ ਹੋਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਭਾਰਤੀ, ਸਾਮੀ (ਇਸਲਾਮੀ ਤੇ ਸੂਫ਼ੀ) ਅਤੇ ਯੂਰਪੀ ਦਰਸ਼ਨ ਤੇ ਧਰਮ-ਸ਼ਾਸਤਰੀ 
ਚਿਤਨ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਦਾ ਨਿੱਠ ਕੇ ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਅਤੇ ਆਧੁਨਿਕ ਵਿਗਿਆਨ 
ਤੇ ਨਵੇਂ ਗਿਆਨ-ਸ਼ਾਸਤਰ ਨਾਲ ਵੀ ਨਾਤਾ ਜੋੜਿਆ। ਡਾ. ਕੇਸਰ ਸਿਘ ਕੇਸਰ 
ਨੇ ਠੀਕ ਹੀ ਲਿਖਿਆ ਹੈ ਕਿ “ਪ੍ਰੋ. ਰਾਮ ਸਿਘ ਜੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਗਾਂਧੀਵਾਦੀ 
ਹੈ, ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀ, ਪਰ ਉਹ ਅਜੋਕੇ ਯੁੱਗ ਦੇ 
ਪ੍ਰਤਿਨਿਧ ਦਰਸ਼ਨ, ਪਦਾਰਥਵਾਦ, ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਨਾ ਰਖਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਇਸ 
ਯੁੱਗ ਦੇ ਗਿਆਨ-ਵਿਗਿਆਨ ਦੀਆਂ ਲੌਂਭਤਾਂ ਦੀ ਬਦੌਲਤ ਪੈਦਾ ਹੋਏ 
ਵਿਸ਼ਵ-ਦਰਸ਼ਨ ਤੋਂ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਭਿੰਜ ਨਹੀਂ ਰਹੇ।... ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਭਾਰਤੀ, 
ਇਸਲਾਮੀ, ਸੂਫ਼ੀ ਤੇ ਯੂਰਪੀ ਮੌਤਾਂ-ਮੌਤਾਂਤਰਾਂ, ਫ਼ਿਲਾਸਫ਼ੀਆਂ ਤੇ ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਹੀ 
ਅਧਿਐਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਸਗੋ ਵਰਤਮਾਨ ਕਾਲ ਦੇ ਭੌਤਿਕ ਵਿਗਿਆਨ, 
ਸਮਾਜ-ਵਿਗਿਆਨ, ਮਨੋਵਿਗਿਆਨ ਤੇ ਗਾਂਧੀਵਾਦ ਦਾ ਵੀ ਡੂੰਘਾ ਮਨਨ 
ਕਰਕੇ ਆਪਣੀ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਰੋਸ਼ਨ ਕੀਤਾ।” (ਭੂਮਿਕਾ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਸ਼ੁਰਜ 
ਕਲਾ, ਪੈਨੇ 6,7) 
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ਮੈਨੂੰ ਪ੍ਰ. ਰਾਮ ਸਿਘ ਦਾ ਵਿਦਿਆਰਥੀ ਹੋਣ ਦਾ ਸ਼ਰਫ਼ ਹਾਸਿਲ ਹੈ। 
ਧੋਜਾਬੀ ਵਿਭਾਗ, ਪੰਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਚੈਡੀਗੜ੍ਹ ਵਿਖੇ ਉਹ ਮੇਰੇ ਐਮ.ਏ ਅਤੇ 
ਐਮ.ਫ਼ਿਲ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ ਸਮੇਂ ਪਸੈਦੀਦਾ ਅਧਿਆਪਕ ਰਹੇ। ਉਹ ਬਹੁਤ ਮਕਬੂਲ, 
ਸਤਿਕਾਰੇ ਹੋਏ ਅਤੇ ਅਨੁਸ਼ਾਸਿਤ ਅਧਿਆਪਕ ਸਨ। ਦਰਸ਼ਨ, ਧਰਮ-ਸ਼ਾਸਤਰ 
ਤੇ ਨੀਤੀ-ਸ਼ਾਸਤਰ ਜਿਹੇ ਖ਼ੁਸ਼ਕ ਤੇ ਬੋਝਲ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਨੂੰ ਉਹ ਸਰਲ-ਸਰਸ ਸ਼ੈਲੀ 
'ਚ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਸਨ। ਵੇਦਾਂਤ, ਬੁੱਧਮੌਤ, ਜੈਨ ਦਰਸ਼ਨ, ਯੋਗ, ਇਸਲਾਮ, ਸੂਫ਼ੀ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਧਰਮ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਨੁਕਤਿਆਂ ਨੂੰ ਉਹ ਤੁਲਨਾਤਮਿਕ ਵਿਧੀ ਰਾਹੀ 
ਏਨਾ ਰੌਚਿਕ ਬਣਾ ਕੋ ਸਮਝਾਉਂਦੇ ਸਨ ਕਿ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦਾ ਭੁਲੇਖਾ ਜਾਂ 
ਹੁਦਲਕਾ ਨਾ ਰਹਿਣ ਦਿੰਦੇ। ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਪੌਖੋਂ' ਉਹ ਬਹੁਤ ਡਾਢੇ ਸਨ, ਨਾ ਆਪ 
ਲੇਟ ਹੋਣਾ, ਨਾ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਲੇਟ ਆਉਣ ਦੀ ਇਜਾਜ਼ਤ ਦੇਣੀ। ਵਿਭਾਗ ਵਿਚ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬਿਬ ਵਡੇਰੇ ਵਾਲਾ ਸੀ, ਸਭ ਦੇ 'ਬਾਬਾ ਜੀ'- ਸਰ ਜਾਂ ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ 
ਸਾਹਿਬ ਕੋਈ ਨਹੀਂ' ਸੀ ਕਹਿਦਾ। ਜਮਾਤ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਸਭ ਲਈ ਪਿਤਾ-ਸਰੂਪ 
(ਕਿਧ੦ ਜਿ) ਮੋਹਰਾਂ ਵਾਲੇ ਸਾਈਂ, ਪਰ ਜਮਾਤ ਵਿਚ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਸਮੇ' 
ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਨਾ ਕੋਈ ਰਿਆਇਤ ਨਾ ਦੁਰਾਝਾਂ? ਹਰ ਲੈਕਚਰ ਪੂਰਾ ਵਿਉਂਤਿਆ 
ਹੋਇਆ, ਲੜੀ ਨਾਲ ਲੜੀ ਜੋੜੀ ਜਾਂਦੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਘੋਖਵੀਂ ਤਾੜਵੀ' ਨਜ਼ਰ 
ਅਵੇਸਲਾ ਹੋਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਘੂਰੀ ਨਾਲ ਚੁਕੈਨਾ ਕਰੀ ਰਖਦੀ। ਜਮਾਤ ਵਿਚ 
ਅਨੁਸ਼ਾਸਨ ਫ਼ੌਜੀ ਅਕਾਡਮੀ ਵਰਗਾ ਤੇ ਮਾਹੌਲ ਗੁਰੂਕੁਲ ਦੇ ਆਸ਼ਰਮ ਵਰਗਾ। 
ਗਿਆਨ ਦੇ ਤਲਬਗਾਰਾਂ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬੂਹੇ ਚੋਪੱਟ ਖੁਲ੍ਹੇ-ਜਿਨੇ ਮਰਜ਼ੀ ਪਰਸ਼ਨ 
ਪੁੰਛੋ, ਕੋਈ ਕਾਹਲ ਨਹੀਂ', ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਵਰਜਣਾ ਨਹੀਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਰੀਰਕ ਦਿੱਖ 
ਅਤੇ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਦਾ ਸਲੀਕਾ ਦੋਵੇਂ ਗੁਰੂਕੁਲ ਪਰੋਪਰਾ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਟਕਸਾਲੀ 
ਦੇਸ਼-ਭਗਤ ਕਾਂਗਰਸੀਆਂ ਵਾਲੀ ਖੌਦਰ ਦੀ ਪੁਸ਼ਾਕ, ਗਾਂਧੀ ਖੋਦਰ ਦਾ 
ਕਮੀਜ਼-ਪਜਾਮਾ, ਖਾਦੀ ਭੈਡਾਰ ਵਾਲੀ ਲੂਣ-ਮਿਰਚੀ ਨਿੱਕੀ ਜਿਹੀ ਦਸਤਾਰ। 
ਭਰ ਸਿਆਲ 'ਚ ਪਤਲਾ ਜਿਹਾ ਸਵੈਟਰ ਜਾਂ ਗਾਂਧੀ ਖੌਦਰ ਦੀ ਜੈਕਟ। ਸ਼ੋਖ਼ੀ ਨਾ 
ਉਹਨਾਂ ਦੀ ਤਬੀਅਤ 'ਚ ਸੀ, ਨਾ ਵਿਵਹਾਰ ਵਿਚ ਅਤੇ ਨਾ ਪਹਿਣ-ਪਚਰਣ 
ਵਿਚ। ਜੀਵਨ-ਜਾਚ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਪੌਖੋਂ ਉਹ ਪੌਕੇ ਗਾਂਧੀਵਾਦੀ ਸਨ। ਉਹ 
ਕੌਮੀ ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਸੈਗਰਾਮ ਦੌਰਾਨ ਪਲੀ ਤੇ ਪ੍ਰਵਾਨ ਚੜ੍ਹੀ ਉਸ ਪੀੜ੍ਹੀ ਵਿਚੋਂ 
ਸਨ ਜੋ ਟਕਸਾਲੀ ਗਾਂਧੀ-ਭਗਤਾਂ (ਕਾਂਗਰਸੀਆਂ) ਤੇ ਦੇਸ਼-ਭਗਤ 
ਸਮਾਜਵਾਦੀਆਂ (ਲੋਹੀਆ-ਭਗਤਾਂ) ਤੋਂ' ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਸੀ। ਪੰਜਾਬ ਦੇ 
ਰਾਜਨੀਤੀਵਾਨਾ ਵਿਚੋਂ ਲਾਲਾ ਅਚਿਤ ਰਾਮ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਰੋਲ-ਮਾਡਲ ਸਨ। 
ਬਹੁ-ਭਾਸ਼ੀ ਮੁਹਾਰਤ, ਵਿਸ਼ਾਲ ਅਧਿਐਨ, ਰਚਨਾਤਮਿਕ ਸੁਕੋਮਲ ਚਿਤ-ਬਿਰਤੀ 
ਅਤੇ ਸਨਾਤਨੀ ਤੇ ਆਧੁਨਿਕ ਗਿਆਨ-ਸ਼ਾਸਤਰ ਨਾਲ ਵਾਬਸਤਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
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ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਧਿਐਨ-ਅਧਿਆਪਨ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਚਿੰਤਨ ਨੂੰ ਨਵੀਂ 
ਦਿਸ਼ਾ ਤੇ ਤਾਰਪਿਕ ਮੁਹਾਵਰਾ ਦਿੱਤਾ। 
ਭਾਵੇ' ਪੋ. ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕਸ਼ਮੀਰ ਤੇ ਕੁੱਲੂ (1962ਈ:) ਨਾਮੀਂ 
ਸਫ਼ਰਨਾਮੇ ਦੀ ਸਿਰਜਣਾ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਰਚਨਾਤਮਿਕ ਸਫ਼ਰ ਦਾ ਆਗਾਜ਼ 
ਕੀਤਾ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਛਾਣ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਨਵ-ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ, 
ਧਰਮ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਵਿਬੇਸ਼ਗ ਅਤੇ ਬਾਣੀ-ਚਿਤਕ ਵਜੋਂ ਬਣੀ ਰੋ। ਉਹ ਸਿੱਖ 
ਚਰਨਾ ਗਲਾ ਹੋ ਵਚਨੇ-ਜਾਭ ਹੈ ਬਰ ਚੇ ਹਨ ਅਨੁਝਈੀਤ 
ਜਗਿਆਸੂ ਚਿਤਕ ਸਨ। ਧਰਮ, ਦਰਸ਼ਨ, ਸਾਹਿਤ ਤੇ ਸੁਹਜ-ਸ਼ਾਸਤਰ ਬਾਰੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਿਤਨ-ਮਨਨ ਦਾ ਘੇਰਾ ਬਹੁਤ ਵਸੀਹ ਸੀ। ਉਹ ਇਕ ਪਾਸੇ 
ਭਾਰਤੀ/ਪੂਰਬੀ ਚਿਤਨ ਪ੍ਰਣਾਲੀਆਂ ਦਾ ਪੁਨਰ ਮੈਥਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਅਤੇ ਦੂਜੇ 
ਪਾਸੇ ਪਛਮੀ ਗਿਆਨ ਪਰੈਪਰਾਵਾਂ ਨਾਲ ਸੈਵਾਦ ਰਚਾਉਂਦੇ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੇ 
ਹਨ। ਜਿਵੇਂ ਉਹ ਬਾਹਰੀ ਦਿੱਖ ਪੌਖੋਂ' ਸਨਾਤਨੀ ਤੇ ਠੇਠ ਦੇਸੀ ਅਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਪੌਖੋ' 
ਆਧੁਨਿਕ ਤਰਕਵਾਦੀ ਸਨ, ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਧਰਮ/ ਦਰਸ਼ਨ/ ਸਾਹਿਤ/' 
ਸੁਹਜ-ਸ਼ਾਸਤਰੀ ਚਿਤਨ ਸਨਾਤਨੀ ਤੇ ਆਧੁਨਿਕ ਅਤੇ ਪੂਰਬੀ ਤੇ ਪੋਂਛਮੀ 
ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਸਵਾਦ ਉਤੇ ਟਿਕਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਨਵੇਂ ਤੇ ਪੁਰਾਣੇ ਦੇ ਭੇੜ ਵਿਚੋਂ 
ਸਮਕਾਲ ਨੂੰ ਦਰਪੇਸ਼ ਚੁਣੌਤੀਆਂ ਦਾ ਪੁਤਿ-ਉੱਤਰ ਲੈਂਭਣ ਵਾਲੇ ਤਰਕਵਾਦੀ 
ਜਗਿਆਸੂ ਪ੍ਰੋ. ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਕੁਝ ਸਮਾਂ “ਨਵੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ” ਨਾਮੀ ਰਿਸਾਲੇ ਦਾ 
ਸੈਪਾਦਨ ਵੀ ਕੀਤਾ। ਇਹ ਮਾਸਿਕ ਰਿਸਾਲਾ 1948 ਤੋਂ 1951ਈ: ਤੌਕ ਦਿੱਲੀ 
ਤੋਂ ਛਪਦਾ ਰਿਹਾ। ਐਮ.ਏ. ਪੰਜਾਬੀ ਤੇ ਐਗਰੇਜ਼ੀ ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਉਨ੍ਹਾਂਨੇ 
1942-43 'ਚ ਡੀ.ਏ.ਵੀ. ਕਾਲਜ ਜਲੈਧਰ ਬਤੌਰ ਲੈਕਚਰਾਰ ਸੇਵਾ ਨਿਭਾਈ। 
ਫੇਰ ਸਿੱਖ ਨੈਸ਼ਨਲ ਕਾਲਜ ਲਾਹੌਰ (1943-47) ਪੈਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਈਵਨਿੰਗ 
(ਕੈਂਪ) ਕਾਲਜ ਨਵੀਂ ਦਿੱਲੀ (1948-57) ਤੇ ਗੁਰੂ ਤੇਗ਼ ਬਹਾਦਰ ਕਾਲਜ, 
ਦਿੱਲੀ (1957-58) ਵਿੱਖੇ ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਬਾਅਦ 1959 ਈ: ਵਿਚ ਉਹ ਪੈਜਾਬੀ 
ਵਿਭਾਗ, ਪੈਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਚੰਡੀਗੜ੍ਹ ਆ ਟਿਕੇ ਅਤੇ ਇਥੋਂ ਹੀ ਬਤੌਰ 
ਰੀਡਰ 1976 ਈ: ਸੇਵਾ ਮੁਕਤ ਹੋਏ। ਸਾਡੀਆਂ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀਆਂ ਵਿਚ ਸੋੜੀ 
ਅਕਾਦਮਿਕ ਸਿਆਸਤ ਕਰਕੇ ਉਹ ਨਾ ਪ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰ ਬਣ ਸਕੇ ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ 
ਪੀ.ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ ਉਪਾਧੀ ਹਾਸਿਲ ਕਰ ਸਕੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਅਸੂਲਾਂ ਨਾਲ 
ਨਾ ਸਮਝੌਤਾ ਕੀਤਾ, ਨਾ ਸੌਤਾਧਾਰੀ ਮੌਠਾਧੀਸ਼ਾਂ (ਖ਼ਲੀਫ਼ਿਆਂ) ਅੱਗੇ ਝੁਕੇ। 
ਅਕਾਦਮਿਕ ਖੇਤਰ ਦੀਆਂ ਇਹਨਾਂ ਵਧੀਕੀਆਂ ਬਾਰੇ ਨਾ ਉਹਨਾਂ ਦੇ ਮੂਹੋ' ਕਦੇ 
ਗਿਲਾ/ਨਿਹੋਰਾ ਸੁਣਿਆ, ਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਚਿਹਰੇ ਤੇ ਸ਼ਿਕਨ ਦੇਖੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਅਕਾਦਮਿਕ ਲਗਨ, ਖੋਜੀ ਬਿਰਤੀ ਤੇ ਬੌਧਿਕ ਸਿਰੜ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
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ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪੀ ਐਚ.ਡੀ. ਦੀ ਉਪਾਧੀ ਸੇਵਾ ਮੁਕਤ ਹੋਣ ਤੋ ਚਾਰ ਸਾਲ ਬਾਅਦ 
ਹਾਸਿਲ ਕੀਤੀ। ਅਕਾਦਮਿਕ ਜਗਤ ਦੀ ਸੌਤਾ-ਸ਼ਤਰੈਜ ਦੇ ਚਲਦਿਆਂ ਉਹ 
ਧ੍ਰੋਫ਼ੈਸਰੀ ਤੇ ਪੀਐਚ.ਡੀ. ਭਾਵੇਂ ਹਾਸਲ ਨਾ ਕਰ ਸਕੇ, ਪਰ ਅਧਿਆਪਕ, ਖੋਜੀ, 
ਬਾਣੀ-ਵਿਆਖਿਆਕਾਰ ਅਤੇ ਬਾਣੀ-ਚਿਤਕ ਵਜੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਾਮ ਦਾ ਵੱਡਾ 
ਬੋਝਕਾ ਸੀ। ਪੋਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਆਲੋਚਨਾ ਦੇ ਪਿੜ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮੌਲਿਕ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਿਮਨ-ਲਿਖਤ ਪੁਸਤਕਾਂ ਹਨ :- ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਸੁਹਜ ਕਲਾ 
(1969ਈ:), ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਤੇ ਰੂਪ (1970), ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਰਹੌਂਸਵਾਦ 
(1974 ਈ:), ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ ਤੇਗ ਬਹਾਦਰ : ਵਿਸ਼ਾ ਤੇ ਕਲਾ (1976 ਈ:), 
ਸੁਖਮਨੀ ਦੀ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ (1982 ਈ:), ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ: ਪਰਖ ਤੇ ਸਮਝ 
(1989 ਈ:) ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਪੈਜ ਖੰਡ (1989 ਈ:) ਬਾਬਾ ਫ਼ਰੀਦ ਤੇ ਗੁਰਮਤ ਅਤੇ 
ਸੁਖਮਨੀ ਇਕ ਸਰਵ-ਪੋਂਖੀ ਅਧਿਐਨ (1996 ਈ:) 

ਧ੍੍‌ੋ: ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਪੁਸਤਕ “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਸੁਹਜ ਕਲਾ” ਨੂੰ 
ਪੋਜਾਬੀ ਵਿੱਚ ਵਿਵਹਾਰਕ ਆਲੋਚਨਾ ਦੀ ਪਹਿਲੀ ਪੋਥੀ ਤਸਲੀਮ ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸਕ ਮਹੋਤਵ ਵਾਲੀ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿੱਚ ਲੇਖਕ ਨੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਨਿਰੋਲ ਧਾਰਮਿਕ ਵਾਮੈਡਲ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਕੇ ਉਸਦੀ ਸਮਕਾਲੀਨ 
ਸਮਾਜਕ ਸਾਰਥਕਤਾ ਅਤੇ ਸੁਹਜ-ਮੁੱਲ (ਸਾਹਿਤਕਤਾ) ਨੂੰ ਦ੍ਰਿੜ ਕਰਵਾਇਆ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਰਚਿਤ ਦਸ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਤੇ ਵਿਸ਼ਲੇਖ਼ਣ ਸਮੇਂ ਪ੍ਰੋ: ਰਾਮ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦੀ ਸਰਲਾਰਥੀ ਵਿਧੀ ਅਤੇ ਬਾਣੀ ਦੇ ਨਿਰੋਲ ਅਧਿਆਤਮਕ 
ਪਾਸਾਰਾਂ ਦਾ ਸ਼ਰਧਾਮਈ ਸ਼ੈਲੀ 'ਚ ਲੇਖਾ-ਜੋਖਾ ਕਰਨ ਦੀ ਥਾਂ ਹਰ ਸ਼ਬਦ ਵਿੱਚ 
ਐਕਿਤ ਕਵੀ ਦੇ ਆਤਮਕ ਅਨੁਭਵ ਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ (ਬਾਣੀ) ਦੇ ਮੂਲ ਬਿਬ 
ਵਿੱਚੋਂ ਪਕੜਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ। ਉਹ ਬਿਬ ਤੇ ਵਿਚਾਰ ਅਤੇ ਕਲਾ ਕਿਰਤਾਂ ਦੇ 
ਸਮਾਜ-ਮੁੱਲ ਤੇ ਸੁਹਜ-ਮੁੱਲ ਨੂੰ ਇੰਕ ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਟੁੱਟੀਆਂ ਨਿਰਪੇਖ ਇਕਾਈਆਂ ਵਜੋਂ 
ਨਹੀਂ, ਐਤਰ-ਸੈਬਧਤ, ਸੈਬਾਦਕੀ ਇਕਾਈਆਂ ਤੇ ਜੀਵੇਤ ਸਮੁਂਚ ਵਜੋਂ' ਦੇਖਦੇ 
ਹਨ। ਪ੍ਰਮਾਣ ਵਜੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਦੁਹਰਾਉਣੇ ਉਚਿਤ ਹਨ : 

“ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਬਾਣੀ ਕਵਿਤਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ 

ਦੇ ਆਤਮਿਕ ਅਨੁਭਵਾਂ ਦਾ ਉਤਮ ਪਰਕਾਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੋਈ 

ਸੁਹਜ-ਰਸ ਦੇਣ ਦੀ ਵੀ ਅਪਾਰ ਸ਼ਕਤੀ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਜੋ 

ਆਤਮ-ਰਸੀਏ ਉਸ ਵਿੱਚੋ“ ਆਤਮਕ ਅਨੁਭਵਾਂ ਨੂੰ 

ਪੁਨਰ-ਜਾਗਰਤ ਕਰਨ ਦਾ ਅਨੰਦ ਮਾਣ ਸਕਦੇ ਹਨ ਤਾਂ 

'ਕਲਾ-ਰਸੀ0 ਉਸ ਵਿੱਚੋਂ ਆਪਣੇ ਸੁਹਜ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਤ੍ਰਿਪਤ 

ਕਰਨ ਲਈ ਵੀ ਬਹੁਤ ਕੁਝ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ 
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ਆਤਮ-ਰਸੀਆਂ ਤੇ ਕਲਾ-ਰਸੀਆਂ ਨੂੰ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਿਖੇੜਨਾ 

ਵੀ ਵਾਜਬ ਨਹੀਂ! ਹਰ ਆਤਮ-ਰਸੀਆ ਗੁਰਬਾਣੀ ਤੋਂ” 

ਸੁਹਜ-ਰਸ ਭੀ ਮਾਣਦਾ ਹੈ। ਸਗੋਂ ਇਹ ਕਹਿਣਾ ਵਧੇਰੇ ਠੀਕ 

ਹੈ ਕਿ ਸੁਹਜ-ਰਸ ਮਾਣੇ ਬਿਨਾਂ ਉਹ ਪੂਰਾ ਆਤਮ-ਰਸ ਮਾਣ 

ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ। ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ ਜਿਹੜਾ ਪਾਠਕ ਨਿਰੋਲ ਸੁਹਜ- 

ਰਸ ਮਾਨਣ ਦੀ ਨੀਯਤ ਨਾਲ ਇਸ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹੇਗਾ, ਉਹ 

ਇਸ ਵਿੱਚ ਐਕਿਤ ਅਨੁਭਵਾਂ ਤੋਂ' ਉੱਕਾ ਅਭਿੱਜ ਨਹੀ ਰਹਿ 

ਸਕਦਾ। (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਸੁਹਜ ਕਲਾ, ਪੰਨਾ 13) 

ਧ੍ਰੋ: ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੇ ਬਾਣੀ ਅਧਿਐਨ, ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਅਤੇ ਚਿਤਨ ਦਾ 
ਮਨੋਰਥ ਸਿੰਖ ਵਿਰਸੇ ਦੇ ਉਦਾਰਵਾਦੀ ਮਾਨਵਵਾਦੀ, ਉਸਾਰੂ, ਸਾਰਥਕ ਤੇ 
ਕਾਂਤੀਕਾਰੀ ਸਾਰ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਕੇ ਨਵੀਂ' ਪੀੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਲੜ ਲਾਉਣਾ ਅਤੇ 
ਸਿੱਖ ਅਵਚੇਤਨ ਨੂੰ ਐਨ੍ਹੀ ਧਾਰਮਿਕ ਸ਼ਰਧਾ ਦੀ ਰਾਮਕਾਰ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰਕੇ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਅਤੇ ਸਿੱਖ ਵਿਰਸੇ ਦੀ ਸਮਕਾਲੀ ਸਾਰਥਕਤਾ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕਰਨਾ ਸੀ। ਪ੍ਰੋ: ਰਾਮ 
ਸਿਘ ਆਪਣੇ ਵੇਲੇ ਦੇ ਨਾਮਵਰ ਚਿਤਕ ਪ੍ਰੋ: ਕਿਸ਼ਨ ਸਿਘ ਦੇ ਨੇੜਲੇ ਮਿੰਤਰਾਂ ਵਿੱਚੋਂ 
ਸਨ। ਵਿਚਾਰਧਾਰਾ ਅਤੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਵਖਰੇਵੇਂ' ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ 
ਵਿਰੋਧ ਵਾਲਾ ਘੌਟ ਤੇ ਸੈਵਾਦ ਵਾਲਾ ਵਧੇਰੇ ਰਿਹਾ। ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਜਜ਼ਬਾਤੀ ਸਾਂਝ ਤੇ 
ਵਿਚਾਰਧਾਰਕ ਵਖਰੇਵੇਂ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਆਲੋਚਨਾ ਅਤੇ ਚਿੰਤਨ ਨੂੰ ਕਿਸ ਕਦਰ 
ਪ੍ਰਭਾਵਿਤ ਕੀਤਾ ਇਸ ਬਾਰੇ ਪ੍ਰੋ: ਪ੍ਰੀਤਮ ਸਿਘ ਦੇ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਗਵਾਹੀ ਵਜੋਂ' ਕਾਫ਼ੀ 
ਹਨ; “ਪ੍ਰੋ. ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਾਲਜ ਵੇਲੇ ਦਾ ਦੋਸਤ ਸੀ, ਉਹ ਵੀ 
ਨਿਰੈਜਨ ਸਿਘੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਸੀ ਤੇ ਸਿੱਖ ਨੈਸ਼ਨਲ ਕਾਲਜ (ਲਾਹੌਰ) ਦੇ ਸਟਾਫ਼ ਦਾ 
ਮੈਂਬਰ ਰਿਹਾ ਸੀ। .....ਬੜੇ ਗੂੜ੍ਹੇ ਸਿੰਤਰ ਸਨ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਸੋਚ ਦੇ ਰਸਤੇ 
ਬਿਲਕੁਲ ਅਲਗ ਅਲਗ ਸਨ। ਕਿਸ਼ਨ ਸਿਘ ਕੌਂਟੜ ਮਾਰਕਸੀ ਖ਼ਿਆਲਾਂ ਵਾਲਾ 
ਤਰਕਵਾਦੀ ਨਾਸਤਿਕ ਸੀ ਤੇ ਰਾਮ ਸਿਘ ਪਰਮਾਰਥ ਚਿਤਨ ਵਾਲੇ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਆਸਤਕ। 
ਦੋਹਾਂ ਵਿੱਚ ਜੈਮ ਕੇ ਬਹਿਸਾਂ ਹੁਦੀਆਂ ਪਰ ਕੋਈ ਵੀ ਦੂਜੇ ਦੀ ਪਿੰਠ ਨਾ ਲਾ 
ਸਕਦਾ। ਮਜ਼ੇ ਦੀ ਗੌਲ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਦੋਵੇ' ਇਕ ਦੂਜੇ ਬਿਨਾ ਰਹਿ ਵੀ ਨਹੀਂ ਸਨ 
ਸਕਦੇ ਤੇ ਇਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਹਿੰਤ 'ਤੇ ਡਟ ਕੇ ਪਹਿਰਾ ਵੀ ਦੇਂਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਨਾਤੇ ਦਾ 
ਲਾਭ ਦੋਹਾਂ ਧਿਰਾਂ ਨੂੰ ਹੋਇਆ। ਕਿਸ਼ਨ ਸਿਘ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦਾ ਗੈਭੀਰ ਵਿਚਾਰਕ ਬਣ 
ਗਿਆ ਤੇ ਰਾਮ ਸਿਘ ਮਾਰਕਸਵਾਦ ਦੇ ਪ੍ਰਤੌਖ ਸਮਾਜ-ਹਿਤੈਸ਼ੀ ਪੈਂਤੜਿਆਂ ਦੇ 
ਪ੍ਰਸ਼ਸਕ ਬਣ ਗਏ।” (ਪੇ: ਰਾਮ ਸਿਘ ਅਭਿਨੰਦਨ, ਅਲੋਚਨਾ : 192 (1999), 
ਧੈਨਾ 20) 
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ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਸਮੇਂ ਪ੍ਰੋ: ਰਾਮ ਸਿਘ ਵਧੇਰੇ 
ਸੇਤੁਲਿਤ ਪਹੈਚ ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਆਤਮਿਕ ਪਖ ਅਤੇ 
ਸਮਾਜਕ ਸਰੋਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਤਾਂ ਇਕੋ ਜਿਨਾਂ ਮਹੌਤਵ ਦਿੰਦੇ ਹੀ ਹਨ, ਸਗੋ ਉਹ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਸੁਹਜਾਤਮਿਕ ਤੇ ਕਲਾਤਮਿਕ ਪੌਖ ਨੂੰ ਨਾਲੋ ਨਾਲ ਉਜਾਗਰ ਕਰੀ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ। “ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ-ਪਰਖ ਤੇ ਸਮਝ” ਪੁਸਤਕ ਵਿੱਚ ਉਹ ਰੌਂਬ ਤੇ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਬਾਰੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਫ਼ਲਸਫ਼ੇ ਦੇ ਆਤਮਿਕ ਪੌਖ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੇ ਸਮੇ 
ਇਹ ਧਾਰਨਾ ਵੀ ਸਥਾਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਸਮਾਜਕ ਇਨਕਲਾਬ ਲਿਆਉਣ 
ਵਾਲੀਆਂ “ਨਵੀਆਂ ਸਮਾਜਕ ਸੈਸਥਾਵਾਂ” ਦਾ ਮੁੱਢ ਵੀ ਬੈਨ੍ਹਦੇ ਰਹੇ। ਉਹ ਰਹੌਸਵਾਦੀ 
'ਮਹਾਂ=ਪੁਰਖ ਵੀ ਸਨ ਤੇ ਪੈਜਾਬ ਦੇ ਕੌਮੀ ਜੀਵਨ ਦੇ ਉਸਰੋਈਏ ਵੀ ਸਨ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਪ੍ਰਤੀ ਆਪਣੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ (ਪਹੂਚ) ਬਾਰੇ ਉਹ ਲਿਖਦੇ ਹਨ, “ਮੈ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਆਮ ਆਲੋਚਕਾਂ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਾਰਕਸਵਾਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਤੋਂ ਵਾਚਣ 
ਤੌਂਕ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸੀਮਤ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ। ਆਤਮਿਕ ਜੀਵਨ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਤੋਂ 
ਦੇਖਣ ਦਾ ਵਧੇਰੇ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ।” (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ- ਪਰਖ ਤੇ ਸਮਝ) ਉਹ 
ਬਾਬਰ-ਬਾਣੀ ਜਿਹੇ ਇਤਿਹਾਸਕ ਘਟਨਾਵਾਂ ਉੱਤੇ ਅਧਾਰਿਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਕਰਨ ਸਮੇਂ ਵੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਭਾਰੂ ਅਧਿਆਤਮਕ ਰੈਗ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਉਹ 
ਮੈਨਦੇ ਹਨ ਕਿ “ਇਹ ਸ਼ਬਦ (ਬਾਣੀ) ਇਕ ਮਹਾਨ ਮਨੁੱਖ ਦਰਦੀ ਕਵੀ ਦੇ ਹਿਰਦੇ 
ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਹੈ, ਜਿਹੜਾ ਨਿਹੌਥੇ, ਨਿਤਾਣੇ ਲੋਕਾਂ ਉੱਤੇ ਮੁਸੀਬਤਾਂ ਦੇ ਪਹਾੜ ਟੁਂਟ 


ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਮਨ ਦੇ ਦਰਦੀਲੇ ਭਾਵ ਹਨ, ਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰਾਜਸੀ ਪੂਰਤਿਕਰਮ। 
ਬਾਬਰਬਾਣੀ ਵਾਲੇ ਪਦਾਂ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਹੋਰ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਨਾਲੋਂ ਵੌਧ 
ਸਾਮਿਅਕ, ਸਥਾਨ-ਬੋਂਧ ਤੇ ਯਥਾਰਥ-ਰੈਗੀ ਵਸਤੂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ, ਪਰ ਫੇਰ ਵੀ ਇਹ 
ਪਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀ ਰੋਗ ਤੋਂ ਕੋਰੇ ਨਹੀਂ।” (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਸੁਹਜ 
ਕਲਾ, ਪੈਨੇ 111, 116) 

ਧ੍੍‌. ਰਾਮ ਸਿਘ ਦੀ ਬਾਣੀ-ਵਿਆਖਿਆ/ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਪਾਠ-ਮੂਲਕ (੧੦%- 
0081 €8668500) ਆਲੋਚਨਾ ਦਾ ਉਤਮ ਨਮੂਨਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਾਠ-ਮੂਲਕ 
ਆਲੋਚਨਾ ਨਾ ਕੋਰੀ ਅਕਾਦਮਿਕ/ਬੋਧਿਕ ਕਸਰਤ ਹੈ, ਨਾ ਸਨਾਤਨੀ ਟੀਕਾਕਾਰੀ 
ਅਤੇ ਨਾ ਹੀ ਰੂਪਵਾਦੀ ਤੇ ਸਰਚਨਾਵਾਦੀ ਆਲੋਚਨਾ ਵਾਂਗ ਵੌਂਥ (6੦000) ਤੇ 
ਕੈਂਥ (ਗਿਗ) ਵਿੱਚ ਨਿਖੇੜਾ ਥਾਪਣ ਵਾਲੀ ਆਲੋਚਨਾ ਵਰਗੀ। ਉਹ ਗੁਰਬਾਣੀ 
ਨੂੰ ਮੌਧਕਾਲੀ ਭਾਰਤੀ ਇਤਿਹਾਸਕ ਸੈਭਰਭ ਅਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ ਕਰਕੇ ਭਗਤੀ ਲਹਿਰ 
ਦੁਆਰਾ ਉਦੈ ਹੋਏ ਸੌਭਿਆਚਾਰਕ ਨਵ-ਜਾਗਰਣ ਦੇ ਵਡੇਰੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿੱਚ ਸਮਝਣ 
ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਵਿਲੌਖਣਤਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਬਿਬ ਤੋਂ ਵਿਚਾਰ ਤੌਕ 
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ਅਤੇ ਰੂਪ ਤੋਂ ਵਸਤੂ (੦55੪੩੦੦) ਤੌਕ ਪਾਠਕ ਨੂੰ ਸਹਿਜੇ ਹੀ ਲੈ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 
ਪ੍ਰਮਾਣ ਵਜੋਂ' ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਰੂਪਕ ਸ਼ਹੁ-ਸੁਹਾਗਣ ਬਾਰੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਟਿੰਪਣੀ 
ਪੜ੍ਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਰੈ : 

“ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਸ਼ਹੁ ਸੁਹਾਗਣ ਦਾ ਰੂਪਕ ਨਾ ਹੀਰ ਰਾਂਝੇ ਵਰਗੇ 
ਪ੍ਰੀਤਵਾਨਾਂ ਨਾਲ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ, ਨਾ ਸਧਾਰਨ ਦੈਪਤੀ ਨਾਲ। ਮਾਲਕ-ਦਾਸੀ 
ਵਾਲੇ ਸੈਬੈਧ ਤੋਂ ਤਾਂ ਇਹ ਉੱਕਾ ਭਿਨ ਹੈ। ........ਇਸ ਕਵਿਤਾ (ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ) ਦੀ ਸੁਹਾਗਣ ਕਠੋਰ-ਚਿੱਤ ਮਰਦ ਦੀ ਹਰ ਮਰਜ਼ੀ ਕਬੂਲ ਕਰਨ ਵਾਲੀ 
ਮਜ਼ਬੂਰ ਇਸਤ੍ਰੀ ਨਹੀਂ। ਮਾਲਕ-ਦਾਸੀ ਸੈਬੈਧ ਵਿੱਚ ਇਸਤ੍ਰੀ ਦੇ ਮਨ ਉੱਤੇ ਸਮਾਜਕ 
ਦਬਾ, ਆਰਥਕ ਮਜ਼ਬੂਰੀ ਜਾਂ ਪਤੀ ਦਾ ਬਾਹੂ-ਬਲ ਛਾਇਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ 
ਅਧੀਨ ਉਹ ਪਤੀ ਦੀ ਹਰ ਯੋਗ-ਅਯੋਗ ਮਰਜ਼ੀ ਮੈਨਦੀ ਹੈ, ਚਾਹੇ ਔਖਿਆਂ ਹੋ ਕੇ 
ਚਾਹੇ ਫ਼ਰਜ਼ ਸਮਝ ਕੇ, ਚਾਹੇ ਨੇਕੀ ਮੈਨ ਕੇ। ਜਿਸ ਰਿਸ਼ਤੇ ਵਿੱਚ ਪਿਆਰ ਨਹੀਂ, 
ਉਸ ਵਿੱਚ ਇਕ ਧਿਰ ਦਾ ਦੂਜੀ ਧਿਰ ਦੀ ਹਰ ਹਾਲਤ ਵਿੱਚ ਆਗਿਆਕਾਰ ਹੋਣਾ 
ਬੜੀ ਅਣ-ਮਨੁੱਖੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਕੋਈ ਇਸਤਰੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਨਾਲ ਉਸ ਮਰਦ ਦੀ 
ਆਗਿਆਕਾਰ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ, ਜਿਹੜਾ ਉਹਨੂੰ ਪਿਆਰ ਨਾ ਕਰਦਾ ਹੋਵੇ। 
ਸਮਾਜਕ ਸਦਾਚਾਰ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਰਾਹੀਂ ਉਸ ਦੀ ਚੇਤਨਤਾ ਵਿੱਚ ਆਗਿਆਕਾਰੀ 
ਨੂੰ ਭਾਵੇਂ ਕਿਨਾਂ ਉੱਚਾ ਦਰਜਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਜਾਵੇ, ਉਸ ਦਾ ਐਦਰਲਾ ਹਮੇਸ਼ਾ ਇਸ 
ਅਣ-ਮਨੁੱਖੀ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਵਿਦਰੋਹ ਕਰਦਾ ਰਹੇਗਾ। ਮਾਲਕ-ਦਾਸੀ ਦੇ ਸੈਥਧ 
ਵਿੱਚ ਉਹ ਕਦੇ ਅਜਿਹੀ ਡੂਘੀ ਸਤੁਸ਼ਟੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੀ, ਜੋ ਪ੍ਰੀਤ-ਜੀਵਨ 
ਦਾਮੁੰਖ ਲੌਛਣ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਸ਼ਹੁ-ਸੁਹਾਗਣ ਦੇ ਰੂਪਕ ਵਿੱਚ ਆਗਿਆਕਾਰੀ 
ਦਾ ਜੋ ਆਦਰਸ਼ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ ਉਹ ਮਾਲਕ-ਦਾਸੀ ਵਾਲੇ ਦੈਪਤੀ-ਨਮੂਨੇ ਦੀ 
ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਨਹੀਂ।” (ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਸੁਹਜ ਕਲਾ, ਪੈਨਾ 56) 

ਧ੍ਰੋ. ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਦੀ ਬਾਣੀ-ਵਿਆਖਿਆ ਤੇ ਬਾਣੀ-ਚਿਤਨ ਉਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਅਧਿਆਪਕ-ਆਪੇ ਦਾ ਪ੍ਤੌਖ ਅਸਰ ਦੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਇਹ 
ਫ਼ਿਕਰ ਕਿ ਨਵੀਂ ਪੀੜ੍ਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਤੇ ਸਿੰਖ ਵਿਰਸੇ ਵੱਲੋਂ ਉਦਾਸੀਨ ਹੋ ਰਹੀ ਹੈ, 
ਜ਼ਮੀਨੀ ਹਕੀਕਤਾਂ ਉੱਤੇ ਅਧਾਰਿਤ ਸੀ। ਆਪਣੇ ਅਧਿਆਪਕੀ ਕਸਬ ਵਿੱਚੋਂ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਇਹ ਸ਼ਿੰਦਤ ਨਾਲ ਮਹਿਸੂਸ ਕੀਤਾ ਕਿ ਨਵੀਂ' ਪੀੜ੍ਹੀ ਨੂੰ ਸਿੱਖ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ 
ਅਤੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਾਲ ਜੋੜਨ ਲਈ ਸੁਚੇਤ ਉਪਰਾਲੇ ਕਰਨ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਕੈਮ ਇਕ ਤਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਅਜੋਕੀ ਪ੍ਰਸੰਗਿਕਤਾ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ 
ਕਰਕੇ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਜਾ ਬਾਣੀ ਦੇ ਸਾਹਿਤਕ ਗੁਣਾਂ-ਭਾਸ਼ਾ, 
ਬਿਬਾਵਲੀ, ਛੇਦ, ਲੋਅ, ਤੋਲ, ਸ਼ੈਲੀ ਆਦਿਕ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਕੇ । 
ਇਹ ਸਦਭਾਵਨਾ ਪੂਰਨ ਕਾਰਜ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਫ਼ਰੀਦ ਬਾਣੀ, ਨਾਨਕ ਬਾਣੀ ਤੇ ਬਾਣੀ 
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ਗੁਰੂ ਤੇਗ਼ ਬਹਾਦਰ ਦੀ ਮਾਰਮਿਕ ਵਿਆਖਿਆ ਤੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਦੁਆਰਾ ਵੀ ਕੀਤਾ 
ਅਤੇ ਜਪੁਜੀ ਤੇ ਸੁਪਮਨੀ ਸਾਹਿਬ ਜਿਹੀਆਂ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਬਾਣੀਆਂ ਉਪਰ ਮੌਲਿਕ 
ਖੋਜ-ਗ੍ਰੰਥ ਲਿਖਕੇ ਵੀ ਨੇਪਰੇ ਚਾੜ੍ਹਿਆ। “ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਤੇ ਰੂਪ” ਪੁਸਤਕ 
ਲਿਖਣ ਪਿਛੇ ਮੂਲ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਬਾਰੇ ਉਹ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਕਿ “ਘਰ ਤੇ ਧਾਰਮਿਕ ਅਸਥਾਨ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਰੇ ਉਨ੍ਹਾਂ (ਨੌਜਵਾਨਾਂ) ਦੇ ਮਨ ਵਿੱਚ ਇਕ ਸਤਿਕਾਰ ਭਰਿਆ 
ਭਾਵ ਤਾਂ ਜਗਾ ਦੇਂਦੇ ਹਨ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੁੰਧੀ ਨੂੰ ਠਕੋਰ ਕੇ ਇਸ ਭਾਵਨ' ਦੇ 
ਸਾਹਵੇਂ' ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। ਨੌਜਵਾਨ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਮਾਜ 
ਉੱਤੇ ਪਏ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਬੌਧਿਕ ਤੇ ਵਿਗਿਆਨਕ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਖੋਲ੍ਹਕੇ 
ਸਮਝਾਇਆ ਜਾਏ। ਪਰਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਹ ਭੁੱਖ ਘੋਟ ਵਧ ਹੀ ਤ੍ਰਿਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ।...... ਦੂਸਰੇ 
ਪਾਸੇ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਧਾਰਮਿਕ ਪੌਖ ਵੌਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰੁਚੀ ਜਮਾਉਣੀ ਬਹੁਤ ਕਠਨ 
ਸਾਬਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦੇ ਸੈਬਧ ਵਿੱਚ ਇਹ ਕਠਨਾਈ ਹੋਰ 
ਕਈ ਬਾਣੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਵਧ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿੱਚ ਸਮਾਜਕ ਆਲੋਚਨਾ ਵਾਲੀ 
ਐਸ਼ ਮੌਜੂਦ ਨਹੀਂ” ਪ੍ਰੋ. ਰਾਮ ਸਿਘ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਵਸਤੂ-ਸਾਰ (੪੪੪੦॥੦੦) ਤੇ 
ਕਲਾਤਮਕ ਸੁਹਜ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕਰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਬਾਣੀ ਦੀ ਅਜੋਕੇ 
ਸਸਮਾਜਕ-ਇਤਿਹਾਸਕ ਸੈਦਰਭ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਸੈਗਿਕਤਾ ਨੂੰ ਸਥਾਪਿਤ ਕਰਨ ਦਾ ਕਾਰਜ 
ਸੁਚ੍੍‌ੜ੍ਹਤਾ, ਆਸਥਾ, ਵਚਨਬੋਂਧਤਾ ਅਤੇ ਬੇਗ਼ਰਜ਼ ਹੋ ਕੇ ਕੀਤਾ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਆਸਥਾ ਤੇ ਲਗਨ ਔਗੇ ਨਤ-ਮਸਤਕ ਹਾਂ। 
ਸੁਖਦੇਵ ਸਿੰਘ /ਸਿਰਸਾ 
ਜਨਰਲ ਸਕੱਤਰ 
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ਜਪੁ-ਬੋਧ 


ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਿਆਂ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਇਸ ਸੈਥਧ ਵਿਚ 
ਵੱਡੀ ਭੁੱਲ ਇਹ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸਾਹਿਤ-ਅਧਿਅਨ ਸਮੇਂ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਲਗਭਗ 
ਅਣਡਿੱਠ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਾਰਤਰ ਕਿਸੇ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਕਲਾਸਿਕ ਦੀ 
ਪਦਵੀ ਉਸ ਸਮੇ' ਤੌਕ ਦੇਂਦਾ ਹੈ ਜਦ ਤੌਂਕ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਉਸਦਾ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ 
ਇਕ ਤੀਬਰ ਅਹਿਸਾਸ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਮਹਾਨ ਪ੍ਰਤਿਭਾ ਦੀ ਵੀ ਇਹੀ 
ਨਿਸ਼ਾਨੀ ਹੈ ਕਿ ਸਦੀਆਂ ਬੀਤਣ ਉੱਤੇ ਵੀ ਉਸਦਾ ਅਨੁਭਵ ਜੀਵਨ ਵਿਚ 
ਹਮੇਸ਼ਾ ਸੌਜਰਾ ਅਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਹਲਚਲ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਰਹੌਸਵਾਦੀ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਸੈਥਧ ਵਿਚ ਇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਪ੍ਰਥਾ ਤੂਰੀ ਆ ਰਹੀ ਹੈ 
ਕਿ ਇਸ ਨੂੰ ਚਿਤਨ ਦੀ ਪੈਧਰ ਉੱਤੇ ਅਧਿਅਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਬਣਾਉਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਨਹੀਂ, ਜਦ ਕਿ ਇਹ ਇਕ ਹਕੀਕਤ ਹੈ ਕਿ ਰੌਹਸਵਾਦੀ ਕਵਿਤਾ ਹੀ ਜੀਵਨ 
ਦੀਆਂ ਡੂੰਘੀਆਂ ਤੋਹਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਹਰਕਤ ਪੈਦਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ 
ਮਹਾਨ ਬਾਣੀ ਦੀ ਪ੍ਰਤੌਖ ਉਦਾਹਰਣ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਹੈ। 

ਧ੍ਰੋ. ਰਾਮ ਸਿਘ ਦੀ ਇਹ ਆਲੋਚਨਾਤਮਕ ਕਿਰਤ ਉਪਰਲੇ ਕਥਨ ਦੀਂ 
ਧ੍ੋੜ੍ਹਤਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਨੂੰ ਚਿਤਨ ਦੀ ਪੱਧਰ ਉੱਤੇ ਆਲੋਚਨਾ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ 
ਬਣਾਉਣਾ ਔਜ ਦੇ ਵਾਦਗ੍ਰਸਤ ਜੀਵਨ ਤੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਇਸ ਮਹਾਨ ਬਾਣੀ 
ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਥੈਧ ਵਿਚ ਕੁਝ ਯਤਨ 
ਸਮਾਜਵਾਦੀ ਆਲੋਚਕਾਂ ਨੇ ਕੀਤੇ। ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਪ੍ਰਿ. ਸੈਤ ਸਿੰਘ ਸੇਖੋਂ' ਦਾ 
ਅਧਿਅਨ ਮੌਲਿਕ, ਵਿਚਾਰ ਉਕਸਾਊ ਅਤੇ ਤਰਕਸ਼ੀਲ ਹੈ। ਅਨੁਭਵ” ਉਤੇ 
ਚਰਚਾ ਕਰਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਸਾਹਿਤਚਾਰੀਆ ਦੇ ਨਾਤੇ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ 
ਰਹਂਸਵਾਦ ਨੂੰ ਤਰਕ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਬਣਾਇਆ। ਪ੍ਰੋ. ਕਿਸ਼ਨ ਸਿੰਘ ਨੇ 
ਸਮਾਜਕ-ਵਿਗਿਆਨ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਤੋਂ' ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਮਹੌਤਵ ਨੂੰ ਸਿੰਧ ਕੀਤਾ 
ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਆਲੋਚਕਾਂ ਦੇ ਯਤਨ ਵਿਚ ਘਾਟ ਇਹ ਰਹੀ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਰਹੌਂਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ-ਆਪਣੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਤੋਂ ਅਧਿਅਨ ਦਾ' ਵਿਸ਼ਾ 
,ਬਣਾਇਆ। ਇਹੀ ਘਾਟ 'ਪਰਮ ਮਨੁੱਖ” ਦੇ ਕਰਤਾ ਗੁਰਬਖ਼ਸ਼ ਸਿਘ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ 
ਵਿਚ ਮਹਿਸੂਸ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਇਕ 
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ਰਹੱਸਵਾਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਹੈ। ਉਸਦੀ ਮੂਲ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੀ ਪਰਮਸੌਤਾ ਹੈ। 
ਰਹੌਂਸ ਦੇ ਇਸ ਪੌਂਖ ਨੂੰ ਇਕ ਪਾਸੇ ਰਖ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਅਧਿਅਨ 
ਕਰਨਾ ਉਸਨੂੰ ਜੀਵਨ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਨਾ ਦਰਸਾਅ ਕੇ ਨਿਰੋਲ ਇਕ ਵਾਦ ਦੇ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਤੋਂ ਵਿਚਾਰਨਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਬਾਣੀ ਜਿਸ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਸ੍ਰੋਤ ਦੀ 
ਉਪਜ ਹੈ ਔਜ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਵੀ ਉਸਦਾ ਪ੍ਰਤੀਕਰਮ ਉਸੇ ਭਾਂਤ ਦਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਬਾਣੀ ਹੋਰ ਕਈ ਪੌਖਾਂ ਤੋਂ ਮਹੌਤਵਪੂਰਨ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਅਸਲ 
ਮਹਾਨਤਾ ਉਸ ਪਰਮਸੌਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਪੌਖ ਤੋਂ ਪ੍ਰੋ. ਰਾਮ ਸਿੰਘ 
ਦੀ ਆਲੋਚਨਾਤਮਕ ਕਿਰਤ ਕਿੰਤੂ ਰਹਿਤ ਹੈ। ਵਿਦਵਾਨ ਲੇਖਕ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਦੇ 
ਅਧਿਅਨ ਨੂੰ ਗੁਰਮਤਿ ਰਹੌਸਵਾਦ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਹੀ ਤਰਕਸ਼ੀਲ ਢੈਗ ਨਾਲ 
ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਭਗਤੀ ਮਾਰਗ ਇਕ ਅਮਲੀ ਮਾਰਗ ਹੈ। ਇਹ ਇਕ ਸਮੁਚਾ ਅਨੁਭਵ ਹੈ। 
ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਤਰਕਸ਼ੀਲ ਅਧਿਅਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਬਣਾਉਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲੋ' ਜਿਹੜੀ 
ਠੋਸ ਅਸਲੀਅਤ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਉਹ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਜੀਵਨ ਦਾ ਕੋਈ 
ਇਕ ਪਖ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ, ਸਦਾਚਾਰਕ ਜਾਂ ਭਾਵਕ ਆਦਿ ਨਿਖੜਵੇ' 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ ਸਗੋਂ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਇਕ ਇਕਾਈ ਮੈਨ ਕੇ,,ਜਿਸ 
ਵਿਚ ਸਾਰੇ ਤੌਂਤ ਮਿਸ਼ਰਤ ਹਨ, ਨਿਰੂਪਣ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਜਦੋਂ' ਕਿਸੇ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ 
ਇਹ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਹੈ ਕਿ ਸਮਾਜਕ, ਤਾਂ ਅਜਿਹਾ 
ਕਥਨ ਕੇਵਲ ਇਸ ਹੋਂਦ ਤੌਂਕ ਹੀ ਠੀਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਜੀਵਨ-ਅਨੁਭਵ ਕਿਸ ਪੌਖ ਨੂੰ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਰਗਟਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਕੇਵਲ ਅਨੁਭਵ ਵਿਚ ਹੀ ਵਿਚਰਦੀ ਹੈ। ਉਹ 
ਅਨੁਭਵ ਜਦ ਬਹੁਤ ਉੱਚੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖੀ 
ਅਨੁਭਵ ਉਸ ਤਕ ਨਹੀਂ ਪਹੁਚ ਸਕਦਾ ਤਾਂ ਸੁਭਾਵਕ ਹੀ ਇਹ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਰਚਨਾ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਰਚਨਾ ਦੇ 
ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਇਹ ਤੌਂਥ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਅਨੁਭਵ ਸਾਧਾਰਨ ਅਨੁਭਵ ਤੋਂ ਬਿਲਕੁਲ ਵੱਖਰਾ ਹੈ। ਦੂਸਰਾ ਤੌਤ ਜਿਸ 
ਨੂੰ ਅਣਡਿੱਠ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਉਹ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਇਕ 
ਇਕਾਈ ਮੈਨ ਕੇ ਹੀ ਇਸਦਾ ਅਧਿਅਨ ਕਰਨਾ ਯੋਗ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ 
ਨੇ ਹਰ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਆਪਣੀ ਆਤਮਿਕ ਅਵਸਥਾ ਅਨੁਸਾਰ ਅਨੁਭਵ ਪੇਸ਼ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਤੌਂਤਾਂ ਦਾ ਮਿਸ਼ਰਣ ਵੌਖ-ਵੌਖ ਮਾਤਰਾ ਵਿਚ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ 
ਦੀ ਇਕਾਈ ਨਹੀਂ' ਟੁਂਟ ਸਕਦੀ। ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਅਧਿਅਨ ਜਿਹੜਾ ਹੁਣ ਤੌਕ 
ਪੈਜਾਬੀ ਆਲੋਚਨਾ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ ਹੈ ਉਸ ਵਿਚ ਇਸ 
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ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਰਚਨਾ ਸਿੰਧ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਇਹ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਪੂਰਨ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਗ਼ਲਤ ਤਾਂ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਪਰ 
ਇਸ ਨੂੰ ਪੂਰਨ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਠੀਕ ਮੈਨ ਲੈਣਾ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਗਏ 
ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਨਾ ਗ੍ਹਿਣ ਕਰਨ ਦੇ ਤੁਲ ਹੈ। ਪ੍ਰੋ. ਰਾਮ ਸਿਘ ਨੇ ਇਥੇ ਇਕ 
ਨਵੀਂ' ਸੇਧ ਅਪਣਾਈ ਹੈ। ਉਹ ਜਪੁਜੀ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਬਾਣੀ ਮੈਨਣ ਦੀ ਥਾਂ 
ਇਕ ਸਾਧਨਿਕ ਬਾਣੀ ਮੈਨਣਾ ਵਧੇਰੇ ਉਚਿਤ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਹ 
ਸੇਧ ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਮੁਚੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਧਿਅਨ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ 
ਬਣਾਉਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਦੂਸਰੇ ਇਸਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਨ ਠੀਕ ਢੈਗ ਨਾਲ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਲੇਖਕ ਨੇ ਇਸ ਪੇਂਖ ਤੋਂ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਤਿਨ ਮੁੱਖ ਐਗ ਸਾਹਮਣੇ ਲਿਆਂਦੇ ਹਨ- 
ਪਰਮ ਸੋਚ ਅਤੇ` ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਅਸਲੀਅਤ ਪਹਿਚਾਣ, ਹੁਕਮ ਸਿਧਾਂਤ ਅਤੇ 
ਸਿਮਰਨ। ਪਹਿਲੇ ਐਗ ਵਿਚ ਉਹ ਵਿਚਾਰ ਦੀ ਪਰਧਾਨਤਾ ਮੈਨਦਾ ਹੈ, ਦੂਸਰੇ 
ਵਿਚ ਭਾਵ ਦੀ ਅਤੇ ਤੀਸਰੇ ਵਿਚ ਕਰਮ ਦੀ। 

ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੈਡੀ ਮਹਾਨਤਾ ਅਮਲੀ ਜੀਵਨ ਦਾ ਇਕ ਉੱਚਾ 
ਸ੍ਰੂਪ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਣਾ ਹੈ। ਇਹ ਨਾ ਗਿਆਨ ਮਾਰਗ ਦੀ ਧਾਰਨੀ ਹੈ ਅਤੇ ਨਾ 
ਹੀ ਨਿਰੋਲ ਕਰਮ ਕਾਂਡ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰਖਦੀ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਉੱਚੇ ਜੀਵਨ-ਢੈਗ 
ਦੀ ਇਕ ਵਿਧੀ ਹੈ, ਇਕ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਸਾਧਨ ਹੈ। ਇਸ ਪੱਖ ਤੋਂ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ 
ਹੋਰ ਵੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਬਾਣੀ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਹਰ ਪੱਖ ਤੋਂ' ਸੈਪੂਰਨ 
ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਉੱਤਮ ਸਾਧਨ ਵਿਅਕਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਬਾਣੀ ਦਾ 
ਸਮੁਂਚਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਇਸ ਪੱਖ ਤੋਂ ਹੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਮੇਰੇ ਲਈ ਇਸ ਮੌਲਿਕ ਅਤੇ 
ਤਰਕਸ਼ੀਲ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਨੂੰ ਇਕ ਦਮ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲੈਣਾ ਇਸ ਹਕੀਕਤ ਦੇ 
ਤੁੱਲ ਸੀ ਕਿ ਇਹ ਬਾਣੀ ਅਚੇਤ ਰੂਪ ਵਿਚ, ਹਾਲੀ ਤਕ, ਜੀਵਨ ਦੇ ਪੂਰਨ ਤੌਰ 
ਉੱਤੇ ਬਦਲੇ ਹੋਏ ਪਰਕਰਣ ਵਿਚ ਵੀ, ਇਕ ਪ੍ਰਤੀਕਰਮ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਜਾ` ਰਹੀ 
ਹੈ। ਅਚੇਤ ਮੈਂ ਇਸ ਲਈ ਕਹਿ ਰਿਹਾ ਹਾਂ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਮੂਲ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਸਰੋਤ ਤੋਂ ਹਮੇਸ਼ਾ ਵੇਖ ਕਰਕੇ ਹੀ ਸਾਹਮਣੇ ਲਿਆਂਦਾ ਗਿਆ। 
ਪਰਮ-ਤੌਂਤ ਦੀ ਅਸਲੀਅਤ ਨੂੰ ਸਿੰਧ ਕਰਨ ਲਈ ਬਾਣੀ ਦੀ ਉੱਚੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ 
ਵਿਆਖਿਆ ਵੀ ਕੀਤੀ ਗਈ' ਪਰ ਜਿਸ ਪਖ ਵਿਚ ਇਸ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਸੀ ਉਹ 
ਪੋਖ ਅਣਡਿੱਠ ਹੀ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਰਿਹਾ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਇਕ ਤਾਂ ਇਸ ਬਾਣੀ 
ਨੂੰ ਜੇ ਆਪਣੇ ਅਸਲ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਰੌਖਿਆ ਗਿਆ ਤਾਂ ਸ਼ਰਧਾ ਭਾਵ ਅਧੀਨ 
ਇਸ ਨੂੰ ਚਿਤਨ ਦੀ ਪਧਰ ਤੇ ਨਹੀਂ ਲਿਆਂਦਾ ਗਿਆ ਅਤੇ ਜੇ ਚਿੰਤਨ ਦੀ 
ਪੌਧਰ ਤੇ ਲਿਆਂਦਾ ਗਿਆ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਅਸਲ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਸਰੋਤ ਤੋਂ ਵੱਖ 
ਰੌਖਿਆ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਮੁੱਖ ਮੈਤਵ ਨੂੰ ਵੀ ਔਖੋਂ ਓਹਲੇ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਪ੍ਰੋ. ਰਾਮ 


-- 
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ਸਿਘ ਦਾ ਇਹ ਵਿਚਾਰ-ਧੁਰਾ ਕਿ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਮੁੱਖ ਮਨੋਰਥ ਉੱਚੀ ਜੀਵਨ 
ਜਾਚ ਜਾਂ ਸਾਧਨ ਨੂੰ ਨਿਰੂਪਣ ਕਰਨਾ ਹੈ, ਪੂਰਨ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਤਰਕਸ਼ੀਲ ਅਤੇ 
ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਗਏ ਰਹੌਸਵਾਦੀ ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਪੌਖ ਤੋਂ ਠੀਕ ਹੈ। 
ਸਾਧਾਰਨ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਇਹ ਸੀਮਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਅਸੀਮ ਪਰਮਸੋਂਤ ਦੇ ਰਹੌਸ ਤੌਕ 
ਨਹੀਂ ਪੁੰਜ ਸਕਦਾ ਪਰ ਜਦੋਂ ਵੀ ਇਹ ਅਨੁਭਵ ਕਿਸੇ ਮਹਾਨ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਨੇ 
ਜੀਵਨ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ ਲਿਆ ਕੇ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸਾਧਾਰਨ 
ਬੁਧੀ ਨੇ ਸਦੀਆਂ ਤੌਕ ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਤੀਕਰਮ ਨੂੰ ਮਹਿਸੂਸ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਅਹਿਸਾਸ ਨੂੰ ਸਾਧਰਨ ਬੁਧੀ ਚਿਤਨ ਦੀ ਪਧਰ ਉੱਤੇ ਗ੍ਰਹਿਣ ਨਹੀ' ਕਰ ਸਕਦੀ। 
ਇਸੇ ਲਈ ਇਹ ਬੁਧੀ ਜੀਵਨ ਦੇ ਡੂਘੇ ਰਹੌਂਸ ਤਕ ਵੀ ਨਹੀਂ' ਪਹੁਚ ਸਕੀ। ਅਜ 
ਦੇ ਤਰਕ ਭਰੇ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਕੋਈ ਵੀ ਅਹਿਸਾਸ ਉਸ ਸਮੇਂ ਤਕ ਅਨੁਭਵ ਨਹੀਂ 
ਬਣਦਾ ਜਦ ਤਕ ਉਹ ਚਿਤਨ ਦੀ ਪਧਰ ਉੱਤੇ ਗ੍ਰਹਿਣ ਨਹੀਂ' ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ। 
ਇਸ ਲਈ ਅਜ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿਚ, ਰਹੌਸਵਾਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਜੀਵਨ ਵਿਚ ਇਸਦੇ 
ਪ੍ਰਤੀਕਰਮ ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਲੋਸ਼ਣ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਬਣਾਉਣਾ, 
ਆਲੋਚਨਾ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ। 

ਗੁਰਮਤਿ ਇਕ ਸਰਗੁਣਧਾਰਾ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੀ ਨਿਰਾਕਾਰ 
ਹਸਤੀ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਕੇ ਉਸ ਪ੍ਰਤੀ ਵਿਸਮਾਦ ਭਰਿਆ ਸੈਬੈਧ ਹੀ ਸਥਾਪਨ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਉਹ ਪਰਮਸੌਤਾ ਮਨੁੱਖੀ ਗਿਆਨ ਤੋਂ' ਪਰੇ ਦੀ ਅਸਲੀਅਤ ਹੈ। 
ਸਮੁਚੀ ਪਰਕਿਰਤੀ ਅਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਵੀ ਇਹੀ ਵਿਚਾਰ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ 
ਗਏ। ਇਸ ਲਈ ਗੁਰਬਾਣੀ, ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੇ ਸਰਗੁਣ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤ ਕਰਦੀ 
ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਿਰਗੁਣ ਸਰੂਪ ਵਿਚ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰੌਖਦੀ ਹੋਈ ਵੀ, ਇਸ ਪੌਖ 
ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਐਗ ਨਹੀਂ ਬਣਾਉਂਦੀ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨੂੰ ਥੇਅਤ, 
ਅਮੁੱਲ, ਅਗੋਚਰ, ਅਰੈਮ, ਅਪਾਰ ਨਿਰੋਜਨ ਆਦਿ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਣਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜ ਕੇ 
ਵਿਸਮਾਦ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਨ੍ਰਿਪਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਜਦੋਂ' ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੇ ਸਰਗੁਣ 
ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਦੀ ਥਾਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਜਗਤ ਨੂੰ 
ਉਸ ਦੀ ਪਛਾਣ ਦਾ ਸਾਧਨ ਬਣਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੈਤ ਸਿਘ ਸੇਖੋਂ ਦਾ 
ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਇਹ ਕਹਿਣਾ ਕਿ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜੇ ਕੋਈ ਰਹੌਸ ਹੈ 
ਤਾਂ ਉਹ ਮਨੁਖਵਾਦੀ ਰਹੌਂਸ ਹੈ ਅਸਲ ਵਿਚ ਏਸੇ ਤੌਥ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਨੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨੂੰ ਅਸੀਮ ਜਾਣ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਸਦੇ ਜਗਤ ਵਿਚ ਹੀ 
ਉਸਦੀ ਪਛਾਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਸੇਖੋਂ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਗੁਰਮਤ ਦਾ ਸਮਾਜਕ 
ਪੰਖ ਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਿਸਦੇ ਜਗਤ ਵਿਚ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੇ ਦੋ ਹੀ ਸਰੂਪ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਗੋਚਰ 
ਹਨ- ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਜ ਅਤੇ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ। ਪ੍ਰੋ. ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਵੀ ਆਪਣਾ 
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ਵਿਚਾਰ-ਧੁਰਾ ਗੁਰਮਤ ਦੇ ਸਰਗੁਣ ਸਰੂਪ ਦੁਆਲੇ ਹੀ ਘੁਮਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਨਾਲ ਹੀ ਲੇਖਕ ਨੇ ਗੁਰਮਤ ਦੇ ਅਮਲੀ ਮਾਰਗ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰੌਖਿਆ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ 
ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਉੱਤੇ ਚਰਚਾ ਕਰਦਿਆਂ ਵੀ ਲੇਖਕ ਅਮਲੀ ਮਾਰਗ ਜਾਂ 
ਬਾਣੀ ਦੇ ਮੁਖ ਮਨੋਰਥ ਅਰਥਾਤ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਸਾਧਨ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੌਖਦਾ ਹੈ। ਕਈ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਹੋਂਦ ਤੋਂ ਹੀ ਮੂਹ ਮੋੜਿਆ ਹੈ। ਪ੍ਰੋ. ਦੀਵਾਨ 
ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਖੋਡਨ ਕਰਦਿਆਂ ਇਹ ਤੌਤ ਸਾਹਮਣੇ ਲਿਆਂਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਇਹ ਬਾਣੀ ਰਹੌਸਵਾਦੀ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਤਾਂ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਕਿਸੇ 
ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਵਿਉਂਤ ਵਿਚ ਰਚੀ ਹੋਣਾ ਸਿਧ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ (ਮਾਸਕ 
ਪਤਰ, ਗੁਰਮਤ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਐਕ)। ਪ੍ਰੋ. ਰਾਮ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਸ ਵਿਚਾਰ ਪੁਣਾਲੀ 
ਨੂੰ ਤਿਲਾਂਜਲੀ ਦੇ ਕੇ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚਲੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਦੇ 
ਪਧਰ ਤੋਂ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਸੀਂ ਉਪੱਰ ਕਿਹਾ ਹੈ, ਹਰ ਰਚਨਾ ਇਕ 
ਸਮੁੰਚੇ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਇਕਾਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਜਦੋਂ' ਗੁਰਬਾਣੀ ਨੂੰ ਧੁਰ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਜਾਂ ਦੈਵੀ ਆਵੇਸ਼ ਦੀ ਪਦਵੀ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉੱਥੇ ਸਾਧਾਰਨ ਤਰਕ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ ਕਰਨੀ ਉਸ ਮਹਾਨ ਅਨੁਭਵ ਤੋ ਅਭਿਜ ਰਹਿਣਾ ਹੈ। ਕਵਿਤਾ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਵਿਚ ਇਕ ਵੇਗਮਈ ਆਵੇਸ਼ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਪ੍ਰੋ. ਰਾਮ ਸਿਘ ਦੀ, ਅਨੁਭਵ 
ਦੇ ਅਧਾਰ ਉੱਤੇ, ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਨਿਰਧਾਰਤ ਕਰਨ ਦੀ ਸੇਧ, 
ਸੂਝ ਭਰੀ ਹੈ। 

ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਮਹੋਂਤਵ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਵਿਧੀ ਨੂੰ ਇਕ ਦੈਵੀ ਰਹੌਂਸ ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿਚ ਸਾਕਾਰ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਗੁਰਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਇਹ ਰਹੋਂਸ ਹੁਕਮ, ਰਜ਼ਾ ਅਤੇ 
ਮਿਹਰ ਦੇ ਤਿੰਨਾਂ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਤਕ ਸੀਮਤ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਦੈਵੀ 
ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਸਰੋਤ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖੀ ਆਤਮਾ ਤਾਂ ਹੀ ਇਕਸੁਰ 
ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਜੇ ਉਹ ਪਰਮਸੌਤਾ ਦੇ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਤਹਿ ਤੌਂਕ 
ਪਹੁੰਚ ਸਕੇ। ਹੁਕਮ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਦੈਵੀ ਤੇ ਅਟੌਲ ਨੇਮ ਤੇ ਇਸਦੇ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਦਾ 
ਸੂਚਕ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਿਅਕਤ ਕੀਤੇ ਰਹੌਸ ਵਿਚ ਹੁਕਮ ਦੀ 
ਪਰਧਾਨ ਥਾਂ ਮੈਨੀ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਵੀ ਲੇਖਕ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਤਰਕਸ਼ੀਲ 
ਤੇ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਭਰਿਆ ਹੈ। ਉਸਨੇ ਇਸ ਸਿਧਾਂਤ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਜੀਵਨ ਦੇ ਪ੍ਸੈਗ 
ਵਿਚ ਲਿਆ ਕੇ ਵੀ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਨੁਸਾਰ ਨਾਮ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਉਸ ਵੇਲੇ 
ਹੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ਜਦੋਂ' ਮਨੁੱਖੀ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਹਉਮੈਂ ਦਾ ਅਭਾਵ 
ਹੋਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੀ ਅਟੌਲ ਹੋਂਦ ਤੇ ਸਦੀਵੀ ਨੇਮ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਉਤਪੈਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ' ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨੂੰ ਅਸੀਮ ਅਤੇ ਮਹਾਨ ਮੈਨ ਲਿਆ ਜਾਵੇ 
ਤਾਂ' ਉਸ ਪ੍ਰਤੀ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਹੀ ਰਜ਼ਾ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਸਭ 
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ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਭਗਤੀ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੁਖ ਸੁਖ ਵਿਚ ਉਸਦੇ ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰੇ, 
ਦੂਸਰੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਉਸਦੇ ਰਜ਼ਾ-ਭਾਣੇ ਵਿਚ ਰਹੇ। ਮਿਹਰ ਮਨੁਖੀ ਯਤਨ ਦੀ 
ਸੀਮਾਂ ਦੇ ਤੀਬਰ ਅਹਿਸਾਸ ਦੀ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਮਨੁੱਖੀ ਹੋਂਦ ਤਿਨ ਗੁਣਾਂ ਵਿਚ ਥੋਂਝੀ 
ਹੋਈ ਹੈ-ਸਤੋ, ਰਜੋ, ਤਸੋ। ਉਸਦੇ ਸੁਭਾ ਵਿਚ ਪਸ਼ੂ ਤਤ ਭੀ ਹੈ, ਦੈਵੀ ਤਤ ਭੀ 
ਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਤਤ ਵੀ। ਭਗਤੀ ਅਨੁਭਵ ਇਸ ਗਲ ਦਾ ਤੀਬਰ ਅਹਿਸਾਸ 
ਕਰਵਾਉਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਧਕ ਦੀ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨਾਲ ਅਭੇਦਤਾ ਉਚੇ ਤੋਂ ਉਚੇ ਮਨੁਖੀ 
ਯਤਨ ਦਾ ਵੀ ਫਲ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦੀ। ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਦੀ ਤਪਸਿਆ ਵੀ ਮਨੁਖ 
ਨੂੰ ਹਉਮੈ' ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਨਹੀਂ ਹੋਣ ਦੇਂਦੀ, ਇਸ ਲਈ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਅਗੇ ਮਿਹਰ ਹੀ 
ਸਹਾਈ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਮਿਹਰ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦੀ ਵਿਸਥਾਰ ਭਰੇ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਰਾਹੀਂ ਚਰਚਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਉਸ ਨੇ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਪਹਿਲੇ ਇਹ ਸਿਧ ਕੀਤਾ 
ਹੈ ਕਿ ਬ੍ਰਹਮ ਸੈਬੈਧੀ ਵਿਚਾਰ ਲੜੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਉਸਦੇ ਸਰਗੁਣ 
ਸ੍ਰੂਪ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਦੂਸਰੇ ਦਰਜੇ ਉਤੇ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਵਿਸਮਾਦ ਦੇ 
ਭਾਵ ਉਪਜਾਉਂਦੀ ਹੈ ਅਤੇ ਇਹ ਉੱਚੇ ਭਾਵ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅਸਲੀ ਮਾਰਗ ਦਾ 
ਪਾਂਧੀ ਬਣਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ ਯਤਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਮਨੁੱਖ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦੀ ਮਿਹਰ 
ਦਾ ਭਾਗੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਲੇਖਕ ਨੇ 'ਧਰਮ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੇ 
ਮਨੁਖਤਾ ਦੇ ਨੇਮ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਸਾਰਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ 
ਜੀਵਨ ਵਿਚੋਂ ਮਹਿਸੂਸ ਕੀਤੇ ਗਏ ਅਚੇਤ ਪੂਤੀਕਰਮ ਨੂੰ ਸੁਚੇਤ ਬਣਾਉਣ ਦਾ 
ਯਤਨ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਮਹਾਨ ਗੌਰਵਤਾ ਨੂੰ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਨਹੀਂ 

ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। 
ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਬੋਧਿਕ ਅਤੇ ਭਾਵਕ ਤੌਤ ਬਹੁਤ ਵਡੀ ਮਾਤਰਾ 
ਵਿਚ ਮਿਸ਼ਰਤ ਹਨ। ਜੀਵਨ ਦਾ ਵੱਡੇ ਤੋਂ ਵੇਡਾ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਸਿਧਾਂਤ ਭਾਵਕ 
ਰੂਪ ਵਿਚ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਬੌਧਿਕ ਸੋਚ ਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 
ਅਧਿਅਨ ਕੋਈ ਵਪਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ, ਸਭ ਕੁਝ ਜੀਵਨ ਦਾ ਹੀ ਸਰੂਪ ਹੈ। ਹਰ 
ਸਿਧਾਂਤ ਜੀਵਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਜੀਵਨ ਇਨਾ ਉੱਚਾ ਹੈ ਕਿ ਉੱਚੇ ਤੋਂ ਉੱਚਾ 
ਸਿਧਾਂਤ ਇਸ ਵਿਚ ਰਸਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਦੀ ਆਪਣੀ 
ਇਕ ਤੁਕ ਵੀ ਇਸ ਗੱਲ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੀ ਹੈ-'ਸਚਹੁ ਓਰੇ ਸਭ ਕੋ, ਉਪਰਿ 
ਸਚੁ ਆਚਾਰੂ”, ਜਿਥੇ ਜੀਵਨ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉੱਚੇ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਸੋਚ 
ਆਚਰਨ ਜਾਂ ਕਰਨੀ ਦਾ ਐਗ ਬਣਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ, ਉਥੇ ਸਹਿਜਸੁਭਾ ਹੀ ਸਭ 
ਅਨ ਸਰਪ ਹੈ। ਵਹੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ ਬੁਧ ਨੂੰ ਭਾਵਾਂ ਤੋਂ' ਵੱਖ ਨਹੀਂ 
ਹੈ ਇਥੇ ਜਾ ਸਵਾਦੀ ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਫੂੋਘਾਈ ਦਾ ਵੀ ਇਹੀ ਕਾਰਨ 
ਸਾਧਾਰਨ ਭਾਂਤ ਦਾ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ, ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ 
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ਹੁੰਦਾ ਰੈ। ਜਪੁਜੀ ਇਕ ਅਜਿਹੀ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਬਾਣੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ 
ਅਤਿ ਦੀਰਘ ਸਮੌਸਿਆਵਾਂ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰੌਂਖ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਮਾਧਾਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਤਾਂ ਤੇ ਇਸ ਵਿਚ ਬੌਧਿਕ ਤੇ ਭਾਵਕ ਤੌਤਾਂ ਦਾ ਇਕਮਿਕ ਹੋ 
ਜਾਣਾ ਅਵੇਸ਼ ਸੀ। 

ਸ਼ੈਲੀ ਦੇ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਸਭ ਤੋਂ' ਪਹਿਲਾਂ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਹੀ 
ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪੌਖ ਤੋਂ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਆਧਾਰ 'ਪਉੜੀ' ਨੂੰ ਹੀ 
ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪਦ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ ਉਤੇ ਵਾਰ ਨਾਲ ਜੁੜਿਆ ਹੋਇਆ 
ਹੈ। ਪਉੜੀ ਉਚਾਰਣਮਈ ਨਿਭਾ ਜਾਂ ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਦੇਂਦੀ ਹੈ। 
ਕਈ ਵਾਰਾਂ ਦੇ ਐਤ ਉਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ-“ਪਉੜੀਆਂ 
ਗਾਵਣੀਆਂ”। ਸੋ ਵਾਰ ਨੂੰ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਮੈਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ 'ਪਦੇ” ਤੋਂ ਸਿਵਾ “ਪਉੜੀ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਗੋਸ਼ਟਾਂ ਦਾ ਆਧਾਰ 
ਪਉੜੀਆਂ ਨੂੰ ਹੀ ਬਣਾਈਆ। “ਸਿਧ ਗੋਸ਼ਟ' ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਰਚੀ ਗਈ 
ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਨ ਇਹ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪਉੜੀ ਦਾ ਉਚਾਰਣਮਈ ਨਿਭਾ 
ਸਹਿਜਸੁਭਾ ਹੀ ਇਸ ਪੁਕਾਰ ਦੀ ਪ੍ਰਨਾ ਦੇਂਦਾ ਹੈ। ਜ਼ਰਾ ਡੂਘਾਈ ਨਾਲ ਦੇਖੀਏ 
ਤਾਂ ਪਤਾ ਲਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਬਾਣੀ ਆਤਮਕ ਗੋਸ਼ਟ ਜਾਂ ਅਤਰ ਗੋਸ਼ਟ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਸ਼ਨੋਤਰੀ ਢੰਗ ਇਸ ਨੂੰ ਗੋਸ਼ਟ ਨਾਲ ਜਾ ਮੋਲਦਾ ਹੈ ਅਤੇ ਪਉੜੀ 
ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵਾਰ ਨਾਲ। ਪਉੜੀ ਦਾ ਸਰੂਪ ਇਕ ਆਤਮਾ ਦਾ ਸੈਪਰਕ ਦੂਸਰੀ 
ਨਾਲ ਜੋੜਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਵਾਰਤਾਲਾਪੀ ਲਹਿਜਾ ਅਤੇ ਉਚਾਰਣਮਈ ਨਿਭਾ 
ਇਸ ਸੈਪਰਕ ਦੇ ਸਾਧਨ ਹਨ। ਇਹੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਧੁਨੀ ਹੈ-ਇਕ 
ਬਲਵਾਨ ਅਤੇ ਮਹਾਨ ਰਹੌਂਸਵਾਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੀ ਧੁਨੀ। ਇਸ ਧੁਨੀ ਵਿਚੋ ਉਹ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਇਕ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਹੀ ਕੀਲ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। 
ਪਉੜੀ ਦੀ ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਸਦਾ ਸਿਮਰਨਮਈ ਹੋਣਾ ਹੈ। ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ 
ਦੁਹਰਾਅ, ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਉਚਾਰਨ ਸੈਕੇਤਕ ਮਹੋਂਤਵ, ਸਹਿਜਸੁਭਾ ਹੀ ਦੂਸਰੀ ਆਤਮਾ 
ਵਿਚ ਵਿਸਮਾਦਮਈ ਭਾਵ ਉਪਤੈਨ ਕਰ ਦੇਂਦੇ ਹਨ। ਉਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤਾਂ ਪਉੜੀ ਦੀ 
ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਰਤਾਂਤਮਈ ਹੀ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਕਰੋਂਤਵ ਦੇ ਕੇ 
ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਭਾਵਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਅਕਤ ਕਰਨ ਦਾ ਮਾਧਿਅਮ 
ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਜਪੁਜੀ ਵਰਗੀ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਬਾਣੀ ਲਈ ਭਾਵਾਂ ਵਿਚ 
ਉਤਰ ਜਾਣਾ ਉਸ ਵਕਤ ਤੌਕ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ' ਸੀ ਹੋਣਾ ਜਦ ਤਕ ਪਉੜੀ ਨੂੰ 
ਇਹ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਨਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਇਸ ਉਚਾਰਣਮਈ ਪੋਖ 
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ਅਤੇ ਸੈਕੇਤਕ ਉਦਯੋਗ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਰਖ ਕੇ ਆਪਣੇ ਡੂੰਘੇ ਰਹੌਸਮਈ ਵਿਚਾਰਾਂ 
ਨੂੰ ਮਨੁੱਖੀ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲੈ ਆਂਦਾ। 

ਪਉੜੀ ਦੇ ਨਾਲ ਸੈਕੇਤਾਵਲੀ ਭਰੀ ਸ਼ੈਲੀ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਇਕ ਹੋਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ 
ਹੈ। ਸਾਰੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜਪੁਜੀ ਇਕੋ ਇਕ ਐਸੀ ਬਾਣੀ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿਚ 
ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਨੂੰ ਸੈਕੇਤਮਈ ਢੈਗ ਨਾਲ ਪ੍ਰਗਟਾਇਆ ਹੈ। ਇਹ ਸੈਕੇਤ ਕੁਝ ਤਾਂ 
ਪਰਚਲਤ ਸੌਤਾ ਨਾਲ ਸੈਥਧਤ ਹਨ, ਵਧੇਰੇ, ਪਰਚਲਤ ਮਾਰਗਾਂ ਨਾਲ ਅਤੇ 
ਬਾਕੀ ਦੇ ਗੁਰਮਤ ਦੇ ਭਗਤੀ ਅਨੁਭਵ ਨਾਲ। ਪ੍ਰਸ਼ਨੋਤਰੀ ਢੋਗ ਵਾਂਗ ਇਹ 
ਸੈਕੇਤ ਵੀ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਉਤਪਤੀ ਲਈ ਸਹਾਇਕ ਹਨ। ਜਿਥੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨੋਤਰੀ ਢੈਗ 
ਨਾਲ ਵਿਸਮਾਦ ਤੇ ਭੈ ਦੇ ਭਾਵ ਉਪਜਦੇ ਹਨ, ਓਥੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੈਕੇਤਾਂ ਰਾਹੀ' ਪ੍ਰੇਮ, 
ਨਿਮਰਤਾ, ਆਦਿ ਦੇ ਭਾਵ ਜਗਾਏ ਗਏ ਹਨ। ਦੂਜੀ, ਤੀਜੀ ਅਤੇ ਚੌਥੀ ਪਉੜੀ 
ਦੀ ਉਦਾਹਰਣ ਸਾਹਮਣੇ ਹੈ। ਇਕ ਹੋਰ ਤੌਤ ਕਲਾਤਮਕ ਰਹੌਂਸ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ 
ਕਲਾ ਰਹੋਂਸ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਉਹ ਨਿਜੀ ਧੁਨੀ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਲੈਅ, 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਉਚਾਰਨ ਢੈਗ, ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਿਸ਼ਰਨ 
ਵਿਚੋਂ' ਉਪਜਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਕਲਾ ਰਹੌਂਸ ਸ਼ਾਇਦ ਕੋਈ ਸੁਚੇਤ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ, ਇਕ 
ਸੁਹਜ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ। 

ਬਿਬ ਪ੍ਰਥੈਧ ਦੇ ਪੌਂਖ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਸ ਬਾਣੀ ਐਦਰ ਪ੍ਰਤੀਕ, 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ, ਰੂਪਕ, ਉਪਮਾ ਅਤੇ ਮਾਨਵੀਕਰਨ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਆਮ ਬਿੰਬ 
ਪ੍ਰਬੈਧ ਸਹਿਜ ਅਨੁਭੂਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਕੋਈ ਵਿਚਾਰ ਆਧਾਰ ਮੈਗਦੇ ਹਨ। ਦੂਸਰੇ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿਚ ਕੋਈ ਅਨੁਭਵ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਬਿਥ ਦਾ ਆਧਾਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ 
ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕੋਈ ਅਨੁਭਵ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਸਾਹਮਣੇ ਨਹੀਂ' ਆਉਂਦੀ। ਪ੍ਰਤੌਖ ਰੂਪ ਵਿਚ ਇਕ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਆਧਾਰ ਹੀ ਇਥੇ 
ਪ੍ਰਧਾਨ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਆਧਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਦੇ ਸਰੂਪ, 
ਜੀਵਨ ਦੇ ਰਹੌਂਸ ਅਤੇ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਨਾਲ ਅਭੇਦਤਾ ਦੇ ਮਾਰਗ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ ਹੈ। 
ਜਿਥੇ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਾਹਿਗੁਰੂ ਦਾ ਸਰਗੁਣ ਸਰੂਪ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਉਥੇ ਬਾਣੀ ਵਧੇਰੇ 
ਬਿਗਾਰ ਰਸੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿਚ ਭਿਜੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਬਿਬ ਪ੍ਖਧ ਵਿਚ ਰੂਪਕ ਆਪਣੀ 
ਨਵੇਕਲੀ ਛੋਥ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਸੁਹਜ ਦੇ ਪੌਂਖ ਤੋਂ ਇਸਦਾ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਥਾਂ ਹੈ। ਕਲਪਣਾ 
ਦੀ ਚਮਤਕਾਰੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੌਧ ਰੂਪ ਵਿਚ ਹੀ ਵੇਖੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਕੁਝ ਕੁ ਇਹ ਪੁਸਿੰਧ ਰੂਪਕ ਵਰਤੇ ਹਨ-ਕਪੜਾ, 
ਰਤਨ, ਜਵਾਹਰ, ਕੀਟ, ਬੀਟ, ਕਚ, ਆਦਿ। ਕੁਝ ਕਿਰਿਆਵਾਂ ਨੂੰ ਰੂਪਕ ਦੀ 
ਸਮਰਥਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ, ਘੜੀਐ, ਠਾਕ ਨਾ ਪਾਇ, ਆਦਿ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਰੂਪਕਾਂ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ' ਪਹਿਲੇ ਵਸਤੂ ਸਰੂਪ, ਫਿਰ ਭਾਵ ਸਰੂਪ ਤੇ ਸਭ ਤੋਂ' ਪਿਛੋ 
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ਵਕਰੋਕਤੀ ਸਰੂਪ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਪੌਖਾਂ ਤੋਂ ਬਿਥਾਂ ਦਾ 
ਅਧਿਅਨ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਾਹਿਤਕ ਮਹੌਤਤਾ ਨੂੰ ਸਿਧ ਕਰ ਦੇਂਦਾ ਹੈ। “ਕਪੜਾ” 
ਰੂਪਕ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜੋ ਸਰੀਰ ਦੇ 
ਅਰਥਾਂ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਗੀਤਾ ਵਿਚ ਵੀ ਕ੍ਰਿਸ਼ਨ ਜੀ ਨੇ ਸਰੀਰ ਨੂੰ ਪਹਿਰਾਵੇ 
ਦਾ ਰੂਪਕ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਭਾਰਤੀ ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਦੀ ਦੇਣ ਹੈ। ਪਹਿਲਾਂ 
ਇਸ ਨੂੰ ਸਰੀਰ ਦੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ। ਫਿਰ ਇਹ 
ਯੋਗ ਸਾਧਨਾ ਲਈ ਵੀ ਪੁਗਟਾਅ ਮਾਧਿਅਮ ਬਣਾਇਆ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਨੇ ਇਸ ਜਗਤ ਨੂੰ ਮਿਥਿਆ ਕਹਿਣ ਦੀ ਥਾਂ ਸੌਚੇ ਦੀ ਕੋਠੜੀ ਕਿਹਾ 
ਹੈ। ਇਹ ਸਰੀਰ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਤਾਂ ਹੈ ਪਰ ਮਿਹਰ ਸਦਕਾ ਇਹੀ ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ 
ਵਡਾ ਸਾਧਨ ਹੈ। ਇਹ ਐਤਲਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਇਸ ਰੂਪਕ ਰਾਹੀ, ਪਹਿਲੀ ਵਾਰੀ, 
ਗੁਰਮਤ ਵਿਚ ਪਰਗਟਾਇਆ ਗਿਆ। 

ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਬਿਬ-ਪ੍ਰਬਧ ਨਿਰਸੈਦੇਹ ਕਿਸੇ ਹਦ ਤਕ ਭਾਰਤੀ ਪਰੋਪਰਾ ਦੀ 
ਦੇਣ ਹੈ, ਪਰ ਇਸਦਾ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਅਤੇ ਭਾਵਕ ਆਧਾਰ ਨਿਸਚੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇਵ ਜੀ ਦੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰੀ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਸੈਬਧ 
ਵਿਚ ਇਹ ਚਰਚਾ ਛਿੜਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਇਕ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਾਣੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ 
ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਪੌਖ ਤੋ ਬਹੁਤੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਨਹੀਂ ਰਖਦੀ। ਜਿਸ ਵੇਲੇ ਬਿਬ ਪ੍ਰਧ ਦਾ 
ਅਧਿਐਨ ਕੀਤਾ ਜਾਏ ਤਾਂ ਇਹ ਗੋਲ ਨਿਰਣਾ-ਜਨਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕਹੀ ਜਾ 
ਸਕਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਪਹਿਲਾਂ ਕਵਿਤਾ ਹੈ ਤੇ ਪਿਛੋਂ ਦਰਸ਼ਨ। ਦੋਹਾਂ ਵਿਚ ਮੂਲ 
ਐਤਰ ਇਹ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਦਰਸ਼ਨ ਸਿਧੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਸਿਰਜਣਾਤਮਕ 
ਪ੍ਰਗਟਾ ਨਹੀਂ' ਹੁਦਾ, ਇਹ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਬੌਧਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਅਤੇ ਸਾਧਾਰਨੀਕਰਣ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਵਿਤਾ ਇੰਕ ਸਿਰਜਣਾਤਮਕ ਕਿਰਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸਿੱਧਾ ਸੈਬਧ 
ਸਮੁੰਚੇ ਜੀਵਨ ਨਾਲ ਹੈ। ਜੀਵਨ ਦੀ ਲਪੇਟ ਵਿੱਚ ਦਰਸ਼ਨ ਵੀ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੀ ਨੋ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਜੀਵਨ ਦਾ ਉਹ ਪੌਖ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ 
ਜਿਸ ਦਾ ਆਧਾਰ ਜਾਂ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਰਸ਼ਨ ਭਰਪੂਰ ਹੈ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿੱਚ ਕਹਿ 
ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਇਹ ਉਸ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾ ਹੈ ਜਿੱਥੇ ਮਨੁਖ ਜੀਵਨ ਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਪੋਖਾਂ ਨਾਲ ਜੂਝ ਰਿਹਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਿਹੜੇ ਉਸਦੀ ਹਸਤੀ ਦਾ ਡੂਘਾ ਆਧਾਰ ਹਨ। 
ਬ੍ਹਮ ਦੇ ਪ੍ਰਸੇਗ ਵਿੱਚ ਜਦੋਂ ਵੀ ਮਨੁਖ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਸਰੂਪ ਹੀ 
ਬਦਲ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਬਿਥ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਉੱਚੀ ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਸੈਕੇਤ 
ਹਨ। ਕੇਵਲ ਇਹ ਬਿਬ ਹੀ ਉਸ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਅਨੁਭਵ ਜਾਂ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਪੌਧਰ ਦੇ 
ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਨਿਰੂਪਣ ਕਰ ਸਕੇ ਹਨ। ਨਿਰੋਲ ਭਾਸ਼ਾ ਚਾਹੇ ਉਹ ਕਿੰਨੀ ਵੀ 
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ਕਾਵਿਕ ਹੁੰਦੀ, ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰਨ ਤੋ ਅਸਮਰਥ ਰਹਿਦੀ। ਇਸ ਪੋਖ ਤੋਂ ਇਹ 
ਪ੍ਰਥਧ ਨਾ ਕੇਵਲ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਪਖ ਤੋਂ ਸਗੋਂ ਸਮੁਚੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿੱਚ 
ਬੜੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਰਖਦੇ ਹਨ। 

ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਬੋਲੀ ਅਤੇ ਛੈਦ-ਪ੍ਰਬੈਧ ਵੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦੇ ਸੂਚਕ ਹਨ। 
ਕਵਿਤਾ ਤਾਂ ਹੀ ਮਹਾਨ ਹੁੰਦੀ ਜੋ ਉਹ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਸਿਰਜਨਾਤਮਕ ਪੌਧਰ ਉੱਤੇ 
ਮਹਾਨ ਪ੍ਰਗਟਾਅ ਦੇ ਸਕੇ। ਲੇਖਕ ਨੇ ਇਸ ਪੌਖ ਵੱਲੋਂ ਉੱਨਾ ਵਿਸਥਾਰ ਭਰਿਆ 
ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਜਿਨਾ ਅਨੁਭਵ ਪੌਖ ਬਾਰੇ। ਫਿਰ ਭੀ ਸੈਕੇਤਕ ਰੂਪ 
ਵਿੱਚ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾਅ ਢੰਗਾਂ ਦੀ ਹਰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਨੂੰ ਸਾਹਮਣੇ ਲਿਆਂਦਾ 
ਹੈ। ਆਸ ਹੈ ਪਾਠਕ ਚੇਤਨ ਪੌਂਧਰ ਉੱਤੇ ਇਸ ਮਹਾਨ ਬਾਣੀ ਦੀ ਆਤਮਾ ਦੀ 
ਚਿਰੈਜੀਵ ਸੁਗੈਧੀ ਨੂੰ ਮਾਨਣ ਦੇ ਯੋਗ ਹੋ ਸਕਣਗੇ। ਇਸ ਆਸ਼ੇ ਦੀ ਪੂਰਤੀ 


ਲੇਖਕ ਦੀ ਅਥਾਹ ਘਾਲ ਦਾ ਮੁਲ ਪਾਵੇਗੀ। 
ਪੰਜਾਬ ਯੂਨਨੰਵਗਸੈਨੀ ਲੰਵਨੈੰਗ ਕਾਲਜ, 
ਜਗਜੀਤ ,ਨੰਘ ਛਾਬੜਾ 
ਐਮਲਾ 
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ਆਦਿਕਾ 


ਜਪੁਜੀ. ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿੱਚ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਆਈ ਬਾਣੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਪਾਠ ਸਵੇਰੇ ਜਾਗਣ ਬਾਅਦ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਕਰਨ 
ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਹੈ। ਇਹ ਰਿਵਾਜ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ 
ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਮੈਨਣ ਵਾਲੇ ਅਨੇਕਾਂ ਲੋਕ 
ਐਸੇ ਹਨ ਜੋ ਇਸ ਗ੍ਰੰਥ ਦਾ ਪਾਠ ਆਪ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੇ, ਪਰ 
ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਪਾਠ ਉਹ ਭੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਇਹ ਬਾਣੀ ਗੁਰੂ 
ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਜੋੜਨ ਦਾ ਸਭ ਤੋ ਵੌਡਾ ਮਾਧਿਅਮ ਹੈ। 
ਇਸ ਨੂੰ ਜ਼ਬਾਨੀ ਯਾਦ ਕਰਕੇ ਉਹ ਰੋਜ਼ ਕੁਝ ਸਮਾਂ ਆਪਣੇ ਗੁਰੂ ਦੀ 
ਸੈਗਤ ਮਾਣਨ ਦਾ ਬਾਨ੍ਹਣੂ ਬੈਨ੍ਹਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦੀ 
ਯਾਦ ਕਰਾਉਣ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਲੋਕ ਮਨਾਂ ਤਕ ਪੁਚਾਉਣ 
ਵਿੱਚ ਜਿਨਾ ਕੈਮ ਇਸ ਬਾਣੀ ਨੇ ਕੀਤਾ ਹੈ ਓਨਾ ਨਾ ਹੋਰ ਕਿਸੇ 
ਬਾਣੀ ਦੇ ਪਾਠ, ਵਿਚਾਰ ਜਾਂ ਕੀਰਤਨ ਨੇ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਨਾ ਜਨਮ 
ਸਾਖੀਆਂ, ਇਤਿਹਾਸਾਂ, ਵਾਰਾਂ, ਆਦਿਕ ਨੇ। ਜਦ ਸਿੱਖ ਮਾਪੇ 
ਆਪਣੇ ਬੌਚਿਆਂ ਨੂੰ ਛੋਟੀ ਉਮਰ ਤੋਂ ਹੀ ਇਹ ਬਾਣੀ ਕੈਠ ਕਰਾਉਣ 
ਦਾ ਉਦਮ ਕਰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਉਹ ਅਚੇਤ ਜਾਂ ਸੁਚੇਤ ਉਸ ਪਰੈਪਰਾ 
ਨੂੰ ਸਤਿਕਾਰ ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਜਿਹੜੀ ਪ੍ਰਿਥਮ ਗੁਰੂ ਦੇ ਪ੍ਭਾਵ ਨੂੰ ਮੈਧਮ 
ਪੈਣ ਤੋਂ ਰੋਕਣ ਲਈ ਬੜੀ ਸੂਝ ਨਾਲ ਜਾਰੀ ਕੀਤੀ ਗਈ ਸੀ। ਇਸ 
ਪਰੈਪਰਾ ਬਿਨਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਚਲਾਈ ਲਹਿਰ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ 
ਕਿੰਨੀ ਕੁ ਘਟ ਹੁਦੀ, ਇਸ ਦਾ ਪੂਰਾ ਐਦਾਜ਼ਾ ਨਹੀਂ ਲਗ ਸਕਦਾ। 
ਪਿਛਲੇ ਪੈਜ ਸੌ ਸਾਲਾਂ ਤੋ ਜਪੁਜੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਧ੍ਰੇਮੀਆਂ ਵਿਚਕਾਰ ਸਭ ਤੋਂ' ਵੌਡਾ ਪੁਲ ਬਣੀ ਰਹੀ ਹੈ। 

ਅਜ ਕੌਲ੍ਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਪੈਚਮ ਜਨਮ ਸ਼ਤਾਬਦੀ ਮਨਾਏ 
ਜਾਣ ਤੋਂ' ਹੋਰ ਕੋਈ ਗਲ ਉਘੜੀ ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਨਾ, ਇੰਕ ਗਲ ਬਿਲਕੁਲ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਪੈਜਾਬ, ਭਾਰਤ ਤੇ ਭਾਰਤੋ' ਬਾਹਰ ਭੀ ਬਹੁਤ ਲੋਕ 
ਐਸੇ ਹਨ ਜੋ ਸੋਚੇ ਦਿਲੋਂ' ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਿਛਲੀਆਂ ਪੋਜ 
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ਸਦੀਆਂ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਇਤਿਹਾਸ ਉਤੇ ਬਹੁਤ 
ਸਿਹਤਮੈਦ ਪਿਆ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਜਾਰੀ ਰਹਿਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਅੱਗੋਂ ਜਾਰੀ ਰਹੇਗਾ ਕਿ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਬਾਰੇ ਕਈ ਬਹੁਤ ਆਸ਼ਾਵਾਨ 
ਹਨ, ਕਈ ਘਟ, ਪਰ ਸਾਰੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ 
ਵਿਚਾਰਾਂ, ਕੀਮਤਾਂ ਤੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਭੁਲ ਜਾਣਾ ਜਾਂ ਭੁੱਲਣ ਦੇਣਾ 
ਵਰਤਮਾਨ ਜਾਂ ਭਵਿੱਖਤ ਦੇ ਹਿਤ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਹਿਤ. ਦੀ 
ਪਾਲਣਾ ਲਈ ਕੀ ਕੁਝ ਕੀਤਾ ਜਾਏ, ਇਸ ਬਾਬਤ ਅਨੇਕਾਂ ਸੁਝਾਅ 
ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਪਰ ਤਿਨ ਸੁਝਾਅ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧ ਲਾਭਦਾਇਕ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। (ਉ) ਵਿਗਿਆਨਕ ਢੈਗਾਂ ਨਾਲ ਖੋਜ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪ੍ਰਮਾਣਿਕ ਜੀਵਨੀ ਤਿਆਰ ਕਰਨੀ ਤੇ 
ਪਰਸਾਰਨੀ, (ਅ) ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਕੀਰਤਨ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਨੂੰ ਰੈਭੀਰਤਾ 
ਤੇ ਉੱਤਮ ਕਲਾਤਮਕ ਅਭਿਆਸ ਦੁਆਰਾ ਬਲਵਾਨ ਬਣਾਉਣਾ, 
(ਏ) ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖਣਾ। 

ਪਿਛਲੇ ਵੀਹ ਪੋਝੀ ਸਾਲਾਂ ਤੋਂ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਕਮਜ਼ੋਰ ਵੀ 
ਪਈ ਹੈ ਤੇ ਮਜ਼ਬੂਤ ਭੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਦੇਸ਼ ਦੀ ਵੇਡ ਬਾਅਦ ਬੌਚਿਆਂ, 
ਨੌਜਵਾਨਾਂ, ਸਹਜਧਾਰੀ ਸਿੱਖਾਂ, ਜ਼ੈਰ ਸਿੱਖਾਂ ਤੇ ਜ਼ੈਰ ਪੈਜਾਬੀਆਂ 
(ਜਿਵੇਂ ਸਿਧੀਆਂ) ਵਿੱਚ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਨਿੱਤ ਪਾਠ ਕਰਨ ਦਾ ਅਭਿਆਸ 
ਘਟਿਆ ਹੈ ਤੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ-ਸਿੱਖਾਂ ਤੇ ਗ਼ੈਰ ਸਿੱਖਾਂ, ਪੋਜਾਬੀਆਂ ਤੇ 
ਗ਼ੈਰ ਪੋਜਾਬੀਆਂ- ਵਿੱਚ ਇਸ ਦਾ ਅਧਿਅਨ ਕਰਨ ਦਾ ਰਿਵਾਜ 
ਵਧਿਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਜੀਵਨ ਉੱਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਜਾਰੀ ਰੌਖਣ 
ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਤੋਂ ਇਹ ਪਰਿਵਰਤਨ ਸੰਤੋਸ਼ਜਨਕ ਨਹੀਂ। ਜਿਹੜੇ 
ਵਿਦਵਾਨ ਹੁਣ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਅਧਿਅਨ ਤੇ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨ ਦਾ 
ਪਰਿਸ਼ਰਮ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਬਹੁਤੇ ਐਸੇ ਹਨ ਜਿਹੜੇ ਵੈਡ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ, ਬਚਪਨ ਵਿੱਚ, ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਨਿਤ ਪਾਠ ਕਰਨ ਦੀ 
ਪਰੈਪਰਾ ਵਿੱਚ ਬਝ' ਚੁੱਕੇ ਸਨ ਤੇ ਭਾਵੁਕ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਇਸ ਬਾਣੀ 
ਨਾਲ ਜੁੜ ਗਏ ਸਨ। ਨਵੀਂ ਪਨੀਰੀ, ਜੋ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਰੋਜ਼ਾਨਾ 
ਪਾਠ ਤੋਂ ਦਿਨ-ਬ-ਦਿਨ ਦੂਰ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ, ਇਸ ਨਾਲ ਉਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਭਾਵੁਕ ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਨਹੀਂ' ਪ੍ਰੋਤੀ ਜਾ ਰਹੀ। ਇਸ ਪਨੀਰੀ ਵਿੱਚੋਂ 
ਨਵੇਂ' ਵਿਦਵਾਨ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਬਹੁਤ ਘਟ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ 
ਦੀ ਪਰੋਪਰਾ' ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰੈਂਖਣ ਦੀ ਸਮਸਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਪੁਰਾਣੇ 
ਤਰੀਕਿਆਂ ਨਾਲ ਹਲ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦੀ। ਅੱਗੇ ਮਾਪਿਆਂ, ਗਵਾਂਢੀਆਂ, 
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ਸੈਬੈਧੀਆਂ ਤੇ ਪਰਚਾਰਕਾਂ ਦਾ ਅਸਰ ਕਬੂਲ ਕਰਕੇ ਬੌਚੇ ਜਾਂ ਨੌਜਵਾਨ 
ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਭੀ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਸਨ ਤੇ ਜਾਰੀ ਭੀ ਰਖਦੇ 
'ਸਨ। ਬਹੁਤੇ ਘਰਾਂ ਵਿਚ ਬਚਿਆਂ ਨੂੰ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕੀਤੇ ਬਿਨਾਂ 
ਐਨ ਸੇਵਨ ਦੀ ਮਨਾਹੀ ਹੁੰਦੀ ਸੀ। ਹੁਣ ਅਜਿਹੇ ਦਬਾਵਾਂ ਜਾਂ 
ਤਾਕੀਦਾਂ ਨਾਲ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਵਾਉਣ ਵਿਚ ਮਾਪੇ ਬਹੁਤਾ 
ਸਫਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਰਹੇ ਤੇ ਅਗੋਂ ਭੀ ਨਹੀਂ' ਹੋਣਗੇ। ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਜੀਵਨ 
ਨਾਲ ਸਿਧਾ ਲਗਾਉ ਘਟ ਰਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਜੇ ਇਹ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਘਟਦਾ 
ਗਿਆ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਯਾਦ ਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੌਲੀ-ਹੌਲੀ ਮੌਧਮ 
ਪੈਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਣਗੇ। ਫਿਰ ਕੀਰਤਨ ਤੇ ਇਤਿਹਾਸ ਰਲ ਕੇ ਵੀ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਲਵਾਨ ਨਹੀਂ ਬਣਾ ਸਕਣਗੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਖ਼ੁਦ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਸ਼ਕਤੀ ਕਾਇਮ ਰੌਖਣ ਵਿਚ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਬੜਾ ਵੱਡਾ ਹੌਂਥ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇ ਜੀਵਨ ਉੱਤੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦੇ ਮਹਿਲ ਦੀ ਨੀਂਹ ਜਪੁਜੀ ਉਤੇ 
ਰਖੀ ਗਈ ਹੈ। ਬਾਕੀ ਗੁਰੂਆਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਉਤੇ ਆਧਾਰਤ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਨੀਂਹ ਮਜ਼ਬੂਤ ਬਣਾਉਣ ਨਾਲ 
ਸਾਰੀ ਸਿਖ ਲਹਿਰ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਜਾਰੀ ਰਹਿ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

ਪਿਛਲੇ ਸਤਾਰਾਂ ਸਾਲਾਂ ਤੋਂ ਮੈਨੂੰ ਪੈਜਾਬ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀ ਦੇ 
ਐਮ.ਏ. (ਪੋਜਾਬੀ) ਦੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਦੇ ਅਵਸਰ ਮਿਲਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਆਮ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਰੁਚੀ ਇਸ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਦੁਚਿੰਤੀ ਭਰੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਨਾਂ 
ਵਲ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਾਫ਼ੀ ਖਿੱਚ ਪੈਂਦੀ ਹੈ ਪਰ ਬਾਣੀ ਨੂੰ ਉਹ ਆਪਣੇ 
ਜੀਵਨ ਤੋਂ ਕੁਝ ਓਪਰੀ ਜਿਹੀ ਚੀਜ਼ ਪੁਤੀਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਕੋਰਸ 
ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਬਾਣੀ ਲਗੀ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਸ ਵਲ 
ਧਿਆਨ ਤਾਂ ਦੇਣਾ ਹੀ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ ਆਧੁਨਿਕ 
ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਦਿਲਚਸਪੀ ਨਾਲ ਵਾਚਦੇ ਹਨ ਉਸ ਤੋਂ` ਅੱਧੇ ਸ਼ੌਕ 
ਨਾਲ ਭੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਨਹੀਂ ਪੜ੍ਹਦੇ। ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਚਰਚਾ ਵੇਲੇ ਜੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੁਰਤ ਕਿਤੇ ਟੋਥ ਖਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ 
ਵਲੋਂ, ਆਪਣੀ ਸਮਕਾਲੀ ਸਮਾਜਕ ਜਾਂ ਰਾਜਸੀ ਅਧੋਗਤੀ ਉੱਤੇ 
ਕੀਤੀ ਟੀਕਾਟਿਪਣੀ ਦੀ ਵੀਚਾਰ ਸਮੇਂ'। ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਦੀ ਇਹ ਚੋਣ 
'ਬੜੀ ਸੂਝ-ਪੂਰਤ ਹੈ ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਤਿਕੂਲ 
ਭੀ ਨਹੀਂ। ਉਹ ਸ਼ਾਇਦ ਅਚੇਤ ਹੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਕੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਉੱਤੇ ਜੋ ਅਸਰ ਪਿਆ ਉਹ ਇਨਾ 
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ਪ੍ਰਤੱਖ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਸਮਾਜਕ ਪੇਂਖ ਨੂੰ ਵਿਸਾਰ ਕੇ ਇਸ ਦਾ 
ਅਧਿਅਨ ਕਰਨਾ ਯੋਗ ਨਹੀਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਘਰਾਂ ਵਿਚੋਂ ਜਾਂ ਧਾਰਮਕ 
ਅਸਥਾਨਾਂ ਵਿਚੋਂ ਇਸ ਬਾਣੀ ਬਾਰੇ ਜੋ ਸੈਕਲਪ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਉਸ 
ਵਿਚ ਇਸ ਪੌਂਖ ਨੂੰ ਸੌਚੇ ਦਿਲੋਂ ਮਹੌਤਤਾ ਨਹੀ' ਦਿੱਤੀ ਹੈਦੀ ਜਾਂ 
ਵਿਦਵਤਾ ਭਰੇ ਢੈਗ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਉਘਾੜਿਆ ਨਹੀਂ ਹੁਦਾ। ਘਰ 
ਤੇ ਧਾਰਮਕ ਅਸਥਾਨ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਾਰੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨਾਂ ਵਿਚ ਇਕ 
ਸਤਿਕਾਰ ਭਰਿਆ ਭਾਵ ਤਾਂ ਜਗਾ ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੁਧੀ 
ਨੂੰ ਠਕੋਰ ਕੇ ਇਸ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਸਾਵੇਂ' ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ। ਨੌਜਵਾਨ 
ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸਮਾਜ ਉੱਤੇ ਪਏ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਥੋਧਕ ਤੇ ਵਿਗਿਆਨਕ ਵਿਧੀ ਨਾਲ ਖੋਲ੍ਹਕੇ ਸਮਝਾਇਆ 
ਜਾਏ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਹ ਭੁੱਖ ਘੋਟ ਵਧ ਹੀ ਤ੍ਰਿਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਦੋ 
ਇਸ ਪਾਸੇ ਕੋਈ ਵੀ ਕਦਮ ਮਿਹਨਤ ਤੇ ਬਰੀਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਦੀ 
ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਚੁਕਿਆ ਜਾਏ ਨੌਜਵਾਨ ਉਸ ਦੀ ਕਦਰ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ, ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਧਾਰਮਕ ਪੌਖ ਵੱਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰੁਚੀ 
ਜਮਾਉਣੀ ਬਹੁਤ ਹੀ ਕਠਨ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਦੇ ਸੈਬਧ ਵਿਚ ਇਹ ਕਠਨਾਈ ਹੋਰ ਕਈ ਬਾਣੀਆਂ ਨਾਲੋਂ' ਵੌਧ ਹੈ, 
ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਸਮਾਜਕ ਆਲੋਚਨਾ ਵਾਲੀ ਐਸ਼ ਮੌਜੂਦ ਨਹੀ'। 
ਆਈ ਪੋਥੀ ਸਗਲ ਜਮਾਤੀ” ਵਰਗੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਜਿਹੜੀਆਂ ਚੈਗੇਰੇ 
ਸਮਾਜ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਦੇਂਦੀਆਂ ਹੋਣ, ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਘਟ 
ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਚਰਚਾ ਵੇਲੇ ਨੌਜਵਾਨਾਂ ਦੀ ਉਪਰਾਮਤਾ ਨੂੰ ਠਲ੍ਹ 
ਪਾਉਣ ਦੇ, ਮੇਰੇ ਤਜਰਥੇ ਅਨੁਸਾਰ, ਦੋ ਤਰੀਕੇ ਹਨ, ਇਕ ਇਸ ਦੇ 
ਸਾਹਿਤਕ ਗੁਣਾਂ, ਭਾਸ਼ਾ, ਬਿਬਾਵਲੀ, ਛੈਦ, ਲੈਅ, ਤੋਲ, ਸ਼ੈਲੀ 
ਆਦਿਕ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਨਾ, ਦੂਸਰੇ ਇਸ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ 
ਬੌਧਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਨੂੰ ਇਕਾਗਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਕਰਨਾ। ਜੇ ਜਪੁਜੀ 
ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਵਖ-ਵਖ ਪੌਖਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਨਿਖੜੇ ਹੋਏ ਰੂਪ ਵਿਚ 
ਵਿਚਾਰਿਆ ਜਾਏ ਤਾਂ ਉਹ ਬੁਧੀ ਨੂੰ ਉੱਨਾ ਪ੍ਭਾਵਤ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ 
ਜਿਨਾ ਜੇ ਉਹ ਇਕ ਵਡੀ ਇਕਾਈ ਦੇ ਚੌਖਟੇ ਵਿਚ ਜੜ ਕੇ ਦਿਖਾਏ 
ਜਾਣ। ਸਿਲਸਿਲੇਵਾਰ ਗੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਆਪਣਾ 
ਬੋਧਕ ਰਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਭਾਵੇ' ਵਿਚਾਰ ਕਿਸੇ ਵੀ ਰੈਗਤ ਦੇ ਹੋਣ। ਪਰ 
ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਇਕਾਗਰ ਰੂਪ ਵਿਚ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ ਕਰਾਉਣ ਦੀ 
ਸਮਰਥਾ ਹਾਲੇ ਸਾਡੇ ਅਧਿਆਪਕਾਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਘੋਟ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਚ 
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ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬਹੁਤਾ ਕਸੂਰ ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਉੱਤੇ ਉੱਚੇ ਦਰਜੇ ਦੀ 
ਖੋਜ ਹੋਣ ਬਾਅਦ ਹੀ ਅਧਿਆਪਕਾਂ ਨੂੰ ਅਧਿਆਪਣ ਲਈ ਯੋਗ 
ਔਜ਼ਾਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। 

1962 ਦੇ ਅਧ ਵਿਚ ਮੈਂ ਜਪੁਜੀ ਉੱਤੇ ਬਹੁਪੌਖੀ ਤੇ ਵਿਸਥਾਰ 
ਪੂਰਵਕ ਖੋਜ ਕਰਨ ਦਾ ਮਨ _ਬਣਾਇਆ। ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਨੂੰ 
ਪੜ੍ਹਾਉਣ ਸਮੇਂ' ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਮੈਨੂੰ ਸੁਝਦੇ ਰਹੇ ਸਨ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਤੋਂ ਉਚੀ ਪੌਧਰ ਉੱਤੇ ਪੁਜਣ ਦਾ ਮੇਰਾ ਪ੍ਰੋਗਰਾਮ ਸੀ। ਮੈਨੂੰ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੋਇਆ ਕਿ ਮੇਰੀ ਨਵੀਂ ਸੋਚਣੀ ਦੇ ਦੌਰਾਨ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਵਾਲੇ 
ਕਈ ਵਿਚਾਰ ਮੇਰੇ ਦਿਮਾਗ਼ ਵਿਚ ਫੇਰੇ ਮਾਰਦੇ ਤੇ ਮੇਰੇ ਸਮੁੰਚੇ ਪੈਧਰ 
ਨੂੰ ਹੇਠਾਂ ਲਿਆਉਂਦੇ ਰਹਿਣਗੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਸੁਤਤਰ ਹੋਣ ਦੀ ਮੈ ਇਹ 
ਵਿਧੀ ਬਣਾਈ ਕਿ ਜਪੁਜੀ ਉੱਤੇ ਇਕ ਸਾਧਾਰਨ ਪੌਧਰ ਦੀ ਪੁਸਤਕ 
ਲਿਖ ਕੇ ਆਪਣੇ ਤਦ ਤਕ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਉਸ ਵਿਚ ਸਮੇਟ ਦਿਆਂ। 
ਆਪਣੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਇਕੇਤਰ ਕਰਕੇ ਤਿਨ ਚਾਰ ਮਹੀਨਿਆਂ 
ਵਿਚ ਮੈਂ' ਪੁਸਤਕ ਦਾ ਖਰੜਾ ਤਿਆਰ ਕਰ ਲਿਆ। ਇਸ ਖਰੜੇ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰੈਸ ਵਿਚ ਭੇਜਣ ਦੀ ਮੈਨੂੰ ਕਾਹਲ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਕਈ ਸਾਲ ਇਹ ਮੇਰੇ 
ਕੋਲ ਪਿਆ ਰਿਹਾ। ਜਦ ਕਦੇ ਘਰ ਦੇ ਇਸ ਨੂੰ ਛਪਵਾਉਣ ਦੀ 
ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦੇਂਦੇ, ਮੈਂ ਇਸ ਦੇ ਕਾਂਡਾਂ ਨੂੰ ਸੋਧ ਕੇ ਦੁਬਾਰਾ ਲਿਖਣ ਦਾ 
ਉਦਮ ਆਰੇਭ ਦੇਂਦਾ। ਅਜਿਹੀ ਸੁਧਾਈ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ ਪਹਿਲੇ ਖਰੜੇ 
ਨਾਲੋਂ ਐਤਲਾ' ਖਰੜਾ ਕਾਫ਼ੀ ਬਦਲ ਗਿਆ। ਹੁਣ ਤੌਕ ਵੱਖ-ਵੱਖ 
ਕਾਂਡ ਇਕ, ਦੋ ਜਾਂ ਤਿਨ ਸੁਧਾਈਆਂ ਵਿਚੋਂ' ਲੈਘ ਚੁਕੇ ਹਨ। ਇਹ 
ਸਿਲਸਿਲਾ ਸ਼ਾਇਦ ਜਾਰੀ ਰਹਿੰਦਾ ਜੇ ਅਕਤੂਬਰ 1968 ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ 
ਵਿਚ ਮੈਨੂੰ ਇਕ ਸਿੰਤਰ ਇਹ ਯਾਦ ਨਾ ਕਰਵਾਉਂਦਾ ਕਿ ਪੰਜਾਬੀ 
ਸਾਹਿਤ ਅਕਾਡਮੀ, ਲੁਧਿਆਣਾ ਨੇ ਉਸੇ ਮਹੀਨੇ ਦੇ ਅਖ਼ੀਰ ਤਕ, 
ਛਾਪਣ ਲਈ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਉੱਤੇ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਖਰੜੇ ਮੈਗੇ ਹੋਏ 
ਹਨ। ਮੈਂ ਉਸੇ ਮਹੀਨੇ “ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਵਿਕਾਸ” ਵਾਲੇ ਤਿਨ ਕਾਂਡ ਨਵੇ 
'ਸਿਰਿਉ' ਲਿਖ ਕੇ ਸਾਰੀ ਪੁਸਤਕ ਅਕਾਡਮੀ ਨੂੰ ਭੇਜ ਦਿੱਤੀ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਨਾ-ਸਿਰਫ਼ ਛਾਪਣ ਲਈ ਪਰਵਾਨ ਕਰ ਲਈ, ਸਗੋਂ` ਇਸ ਨੂੰ 
ਪੁਰਸਕਾਰ ਨਾਲ ਭੀ ਸਨਮਾਨਿਤ ਕੀਤਾ। ਮੇਰੇ ਖ਼ਿਆਲ ਮੁਤਾਬਿਕ 
ਇਹ ਤਿੰਨੇ ਕਾਂਡ, ਤੇ ਕੁਝ ਹੋਰ ਭੀ, ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ 
ਤੋਂ ਜ਼ਰਾ ਵਧੇਰੇ ਵਿਸਥਾਰ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੋ ਗਏ ਹਨ ਪਰ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਹੋਣ ਨਾਲ ਸ਼ਾਇਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਪਕਾਂ ਲਈ ਭੀ ਕੁਝ ਕੋਮ ਦੇ 
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ਸਾਬਤ ਹੋ ਸਕਣ। ਜਿਹੜੀ ਖੋਜ ਮੈਂ 1962 ਵਿਚ ਅਰੈਭੀ ਸੀ ਉਹ 
ਹਾਲੇ ਨੌਪਰੇ ਨਹੀਂ' ਚੜ੍ਹੀ। ਉਸ ਨੂੰ ਮੈ' ਪੁਸਤਕ ਰੂਪ ਤਦ ਦਿਆਂਗਾ 
ਜਦੋਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਕਚਹਿਰੀ ਵਿਚ ਪੇਸ਼ ਹੋਣ ਦਾ ਹੌਸਲਾ ਆਪਣੇ 
ਐਦਰ ਅਨੁਭਵ ਕਰਾਂਗਾ ਜੋ ਹਾਲੇ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਰਚਨਾ ਜਪੁਜੀ ਇਨੇ ਪ੍ਰਗਾੜ੍ਹ 
ਵਿਸ਼ੇ ਵਸਤੂ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਖੋਜ ਲਈ ਇਕੱਲੇ ਦੁਕੌਲੇ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੇ ਵਖ ਵੇਖ ਯਤਨ ਇਸ ਨਾਲ ਪੂਰਾ ਇਨਸਾਫ਼ ਨਹੀਂ 
ਕਰ ਸਕਦੇ। ਇਸ ਪਰਯੋਜਨ ਲਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਟੀਮ ਦੇ 
ਸਾਂਝੇ ਸਹਿਯੋਗ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਔਜ ਕਲ੍ਹ ਖੋਜ ਦਾ ਖੇਤਰ ਵੀ ਸਹਿਯੋਗ 
ਦਾ ਖੇਤਰ ਬਣ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਡੂਘੇ ਅਧਿਅਨ ਲਈ ਲੋੜ ਹੈ 
ਕਿ ਪੇਜ ਸਤ ਉਚ ਪਾਏ ਦੇ ਵਿਦਵਾਨ ਇਕ ਬਾਕਾਇਦਾ ਯੋਜਨਾ 
ਬਣਾ ਕੇ ਅਠ ਦਸ ਸਾਲ ਇਸ ਉੱਤੇ ਖ਼ਰਚ ਕਰਨ। ਇਹੋ ਜਿਹਾ 
ਕਾਰਜ ਕਿਸੇ ਸੈਸਥਾ ਦੇ ਵਸੀਲੇ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਸਿਰੇ ਚੜ੍ਹ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਤਰਾਂ ਦੇ ਲਿਖਾਰੀ ਦਾ ਸੁਪਨਾ ਹੈ ਕਿ ਦਸ ਲੱਖ ਰੁਪਏ ਫ਼ੈਡ 
ਨਾਲ “ਜਪੁਜੀ ਭਵਨ” ਨਾਂ ਦੀ ਇਕ ਸੈਸਥਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਨਾਂ ਨਾਲ ਜੁੜੇ ਕਿਸੇ ਟਿਕਾਣੇ (ਜਿਵੇਂ, ਸੁਲਤਾਨਪੁਰ ਲੋਧੀ) ਉੱਤੇ 
ਸਥਾਪਤ ਹੋਵੇ। ਇਸ ਰਕਮ ਦੇ ਸੂਦ ਨਾਲ ਭਵਨ ਦਾ ਸਾਲਾਨਾ 
ਬਜਟ ਸੋਠ ਸੌਤਰ ਹਜ਼ਾਰ ਰੁਪਏ ਦਾ ਬਣ ਸਕਦਾ ਤੇ ਖ਼ਰਚ ਹੋ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਰਕਮ ਨਾਲ ਘਟੋ ਘੋਟ ਪੈਜ ਚੈਗੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ, 
ਲਾਇਬ੍ਰੇਰੀ, ਦਫ਼ਤਰ ਆਦਿਕ ਦਾ ਪ੍ਰਥਧ ਚਲ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ 
ਸਾਲ ਦਾ ਬਜਟ ਸਾਦੀ ਜਿਹੀ ਬਿਲਡਿੰਗ ਲਈ ਖ਼ਰਚਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਤੇ ਅਖ਼ੀਰਲੇ ਸਾਲ ਦਾ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਛਪਾਈ ਉੱਤੇ। 
ਭਵਨ ਦਾ ਇਕ ਆਪਣਾ ਖੋਜ-ਪੈਂਤਰ ਭੀ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਪੈਜ 
ਵਿਦਵਾਨ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਪੌਖਾਂ ਉੱਤੇ ਖੋਜ ਕਰਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਬਾਰੇ ਸੁਝਾ ਇਹ ਹਨ : (ਉ) ਜਪੁਜੀ` ਵਿਚ ਰਹਸਵਾਦ, ਆਤਮਕ 
ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਤੇ ਵਿਕਾਸ (ਅ) ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਵ-ਸਿਧਾਂਤ 
`ਤੇ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਹੋਰ ਐਗ (ਏ) ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਕਾਵਿਕ ਸਮਾਲੋਚਨਾ (ਸ) 
ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਤੇ ਵਿਆਕਰਣ (ਹ) ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਤੇ 
ਟੀਕਾਕਾਰੀ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਅਤੇ ਜੀਵਨ ਉੱਤੇ ਇਸ ਦਾ ਭੂਤ, 
ਵਰਤਮਾਨ ਤੇ ਭਵਿੱਖਤ ਵਿਚ ਪ੍ਭਾਵ। 

ਮੇਰਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ ਅਠ ਦਸ ਸਾਲਾਂ ਵਿਚ ਹਥਲੀ ਪੁਸਤਕ 
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ਦੇ ਆਕਾਰ ਦੇ ਪੈਜ ਹਜ਼ਾਰ ਸਫ਼ੇ ਜਪੁਜੀ ਬਾਰੇ ਲਿਖਵਾਏ ਜਾ ਸਕਦੇ 
ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵੀਹ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਤ ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪੁਸਤਕਾਂ ਛਪ ਜਾਣ ਬਾਅਦ, ਹੋਰਨਾਂ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਨੂੰ ਵੀ, ਜਪੁਜੀ ਤੇ ਬਾਕੀ ਗੁਰਬਾਣੀ ਉੱਤੇ ਖੋਜ ਕਰਨ ਲਈ 
ਉਤਸ਼ਾਹਤ ਕਰ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਪੁਜੀ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਕੇ 
ਸਾਰੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਡੂਘੀ ਖੋਜ ਦੀ ਇਕ ਵਧੀਆ ਪਰੈਪਰਾ 
ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਏਗੀ। ਪਿਛੋਂ ਵਾਰੀ ਵਾਰੀ ਹੋਰ ਲੈਮੀਆਂ ਬਾਣੀਆਂ ਦੀ ਖੋਜ 
ਲਈ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਯੋਜਨਾਵਾਂ ਬਣਾਈਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। ਸਾਰੇ 
ਗੁਰੂ ਗ੍ਰੰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਖੋਜ ਇਕੋ ਵਾਰੀ ਹਥ ਵਿਚ ਲੈਣੀ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ 
ਕੈਮ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਗੋਬਿਦ ਸਿੰਘ ਜੀ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਿੱਖਾਂ ਨੂੰ ਉਸ ਸਮੇਂ ਦੇ 
ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਖੇਤਰ, ਕਾਂਸ਼ੀ ਵਿਚ ਸੇਸਕ੍ਰਿਤ ਦੇ ਵੇਦਾਂਤ, ਸਾਂਖ, ਆਦਿਕ 
ਗ੍ਰੰਥ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਸਤੇ ਭੇਜਿਆ ਸੀ ਤਾਂ ਕਿ ਉਹ ਵਾਪਸ ਆ ਕੇ 
ਵਿਦਵਤਾ ਨਾਲ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰ ਸਕਣ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਸ਼ਾਇਦ ਯਕੀਨ ਸੀ ਕਿ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੀ ਜੋ ਵਿਆਖਿਆ ਦਸ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਆਪ ਕਰਦੇ ਰਹੇ ਸਨ ਉਸ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖਣ ਲਈ ਵਿਦਵਾਨਾਂ 
ਦੀ ਲੋੜ ਅਵੱਸ਼ ਪਵੇਗੀ ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਕਿਨੇ ਹੀ ਊਣੇ ਕਿਉਂ' ਨਾ ਹੋਣ। 
ਦਸਮ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਆਸ ਹਾਲੇ ਤਕ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੂਰੀ ਨਹੀਂ' 
ਰੋਈ। ਜੇ ਉਹ ਆਪਣੇ ਸਮੇਂ ਤੌਕ ਪ੍ਚਲਤ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ 
ਅਧਿਐਨ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸਮਝਦੇ ਸਨ ਤਾਂ ਹੁਣ ਤੌਂਕ ਦਰਸ਼ਨ ਦੇ ਜੋ ਨਵੇ 
ਸਿਧਾਂਤ ਖੇਤਰ ਵਿਚ ਆ ਚੁੱਕੇ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨੀ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਪਿਰਿਟ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਹੋਵੇਗੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਇਕੈਂਤਰ ਕਰਨ ਦੀ ਯੋਜਨਾ ਜਿਨੀ ਜਲਦੀ ਬਣੇ, 
`ਚੈਗੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਖੋਜਾਂ ਹੋਰਨਾਂ ਪਾਠਕਾਂ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਕਾਲਜਾਂ 
ਤੇ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀਆਂ ਦੇ ਅਧਿਆਪਕਾਂ ਦਾ ਗੁਰਬਾਣੀ ਅਧਿਅਨ ਦਾ 
ਮਿਆਰ ਉਚਾ ਚੁਕਣਗੀਆਂ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ 
ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਬਾਰੇ ਸੁਲਝੀ ਹੋਈ ਦਿਲਚਸਪੀ ਉਤਪੈਨ ਕਰਨ ਦੀ 
ਯੋਗਤਾ ਬਖ਼ਸ਼ਣਗੀਆਂ। ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀਆਂ ਲਿਖੀਆਂ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ 
ਅਨਹੋਂਦ ਵਿਚ ਅਧਿਆਪਕ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਨਿਹੌਥੇ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਸੁਲਝੇ ਹੋਏ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਹੀ ਸਕੂਲਾਂ ਵਿਚ 
ਕੈਮ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਉਸਤਾਦ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜੋ ਛੋਟੇ ਬੌਚਿਆਂ ਨੂੰ 
ਜੀਵਨ ਤੇ ਸਾਹਿਤ ਬਾਰੇ ਸਹੀ ਸੇਧਾਂ ਦੇਂਦੇ ਹਨ। ਵਰਤਮਾਨ ਜੁਗ ਦੇ 
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ਹਾਲਾਤ ਵਿਚ ਮਾਪਿਆਂ ਪਾਸੋਂ ਬਹੁਤੀ ਆਸ ਕਰਨੀ ਕਿ ਉਹ 
ਜਪੁਜੀ ਪੜ੍ਹਨ ਸਮਝਣ ਦਾ ਸ਼ੋਕ ਆਪਣੇ ਬਚਿਆਂ ਵਿਚ ਜਗਾ 
ਸਕਣਗੇ, ਸਿਆਣਪ ਨਹੀਂ। ਸਕੂਲਾਂ ਦੇ ਉਸਤਾਦਾਂ ਉੱਤੇ ਇਹ 
ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਪਾਉਣੀ ਭਾਵੇਂ ਸੈਭਵ ਹੋਵੇ, ਕਿਉਂਕਿ ਵਿਦਿਅਕ ਆਸ਼ਰਮਾਂ 
ਵਿਚ ਸਾਂਝੀ ਕੌਮੀ ਪਾਲਿਸੀ ਚਲਾਈ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਜੇ 
ਉਸਤਾਦਾਂ ਨੂੰ ਆਪ ਭੀ ਜਪੁਜੀ ਬਾਰੇ ਮਾਮੂਲੀ ਜਹੇ ਪਧਰ ਦਾ 
ਗਿਆਨ ਹੀ ਹੋਇਆ ਤਾਂ ਉਹ ਵਿਦਿਆਂਰਥੀਆਂ ਦੇ ਸ਼ੌਕ ਨੂੰ ਕਿਵੇ 
ਹਲੂਣਾ ਦੇ ਸਕਣਗੇ। ਇੰਥੇ ਇਹ ਸੁਝਾ ਨਹੀਂ' ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਕਿ 
ਸਭ ਸਕੂਲਾਂ ਵਿਚ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਪੜ੍ਹਾਈ, ਵਿਚਾਰ ਤੇ ਪਾਠ ਲਾਜ਼ਮੀ 
ਕਰਾਰ ਦਿੱਤੇ ਜਾਣ; ਕਈ ਯੂਨੀਵਰਸਿਟੀਆਂ ਵਿਚ ਪੈਜਾਬੀ ਦੀ 
ਐਮ.ਏ. ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਨਾਲ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਦਵਤਾ ਭਰਿਆ ਅਧਿਅਨ 
ਕਰਨ ਦਾ ਜੋ ਮੌਕਾ ਪੈਦਾ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ ਉਸਦਾ ਪੂਰਾ ਪੂਰਾ ਲਾਭ 
ਉਠਾਉਣ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਲਾਸਾਂ ਵਿਚ ਹੋਏ 
ਕੋਮ ਦਾ ਅਸਰ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਛੋਟੀਆਂ ਜਮਾਤਾਂ ਤਕ ਪਹੁਚੇਗਾ। 
ਭਾਰਤੀ ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਉੱਚੇ ਸਥਾਨ ਨੂੰ ਮੈਨਣ 
ਤੋਂ ਕੋਈ ਇਨਕਾਰ ਨਹੀਂ' ਕਰ ਸਕਦਾ ਤੇ ਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦੀ 
ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਤੇ ਸਾਹਿਤਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਤੋਂ ਕੋਈ ਮੂਹ ਮੋੜ ਸਕਦਾ ਹੈ, 
ਇਸ ਲਈ ਸਕੂਲਾਂ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਜੀਵਨ ਤੇ ਬਾਣੀ 
ਦੀ ਚਰਚਾ ਤਾਂ ਆਉਣ ਵਾਲੇ ਸਮੇਂ ਵਿਚ ਅਵੌਸ਼ ਵਧੇਗੀ। ਜੇ ਇਹ 
ਚਰਚਾ ਸੁਸਿਖਿਅਤ ਉਸਤਾਦਾਂ ਰਾਹੀਂ ਹੋਈ ਤਾਂ ਬੌਚੇ ਜਪੁਜੀ ਨਾਲ 


ਕਈ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਉੱਤੇ ਅਨੌਕਾਂ ਪੁਸਤਕਾਂ 
ਲਿਖਵਾਈਆਂ ਹਨ ਜਾਂ ਲਿਖਵਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਜੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕੋਈ 
ਇਕ ਸੈਸਥਾ, ਜਾਂ ਇਕ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਰਲ ਕੇ, “ਜਪੁਜੀ ਭਵਨ” ਦੀ 
ਯੋਜਨਾ ਦੀ ਸੇਵਾ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਚੁਕ ਲੈਣ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਚਿਰਜੀਵ ਕਰਨ ਦਾ ਸਭ ਤੋ ਨਿਗਰ ਕਦਮ ਚੁਕਿਆ 
ਜਾਵੇਗਾ। 

ਸੈਂ ਪੈਜਾਬੀ ਸਾਹਿਤ ਅਕਾਡਮੀ ਦੇ ਪ੍ਰਥਧਕਾਂ ਤੇ ਅਕਾਡਮੀ 
ਧ੍ਰੈਸ ਦੇ ਸਟਾਫ਼ ਦਾ ਦਿਲੋਂ ਰਿਣੀ ਹਾਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਦੀ 
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ਸੇਤੋਸ਼-ਜਨਕ ਛਪਾਈ ਵਿਚ ਮਿਲਵਰਤਨ ਦਿੱਤੀ। ਪੈਜਾਬੀ ਦੀਆਂ 
ਬਹੁਤ ਪੁਸਤਕਾਂ ਨਾਲੋਂ ਇਸ ਦੀ ਛਪਾਈ ਦੋਸ਼-ਰਹਿਤ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ 
ਸ਼ਬਦ-ਜੋੜਾਂ ਵਿਚ ਕਈ ਥਾਈਂ ਇਕਸਾਰਤਾ ਤੇ ਸੁਧਾਈ ਦੀ ਘਾਟ 
ਮੈਨੂੰ ਰੜਕਦੀ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵਿਚ ਮੈ' ਪ੍ਰੈਸ ਵਾਲਿਆਂ ਨਾਲ 
ਬਰਾਬਰ ਦਾ ਭਾਈਵਾਲ ਹਾਂ। ਪ੍ਰੋ. ਜਗਜੀਤ ਸਿਘ ਛਾਬੜਾ ਨੇ ਸੂਝ 
ਭਰੀ ਭੂਮਿਕਾ ਲਿਖ ਕੇ ਮੈਨੂੰ ਨਿਵਾਜਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਧਨਵਾਦ 
ਕਰਦਾ ਹੋਇਆ ਮੈ ਪਾਠਕਾਂ ਅਗੇ ਬੇਨਤੀ ਕਰਦਾ ਹਾਂ ਕਿ ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਪ੍ਰੋਫੈਸਰ ਸਾਹਿਬ ਤੇ ਮੇਰੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਵਿਚ ਕਿਤੇ ਐਤਰ ਦਿਸੇ ਤਾਂ 
ਉਦਾਰਤਾ ਭਰੇ ਮਨ ਨਾਲ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪੋ ਆਪਣੀ ਥਾਂ ਰਖ ਕੇ 
ਪਰਖਣ। ਜੇ ਉਹ ਸਾਡੀ ਸੁਧਾਈ ਵਜੋਂ ਕੋਈ ਸੂਚਨਾ ਦੇਣ ਦੀ ਖੇਚਲ 
ਕਰ ਸਕਣ ਤਾਂ ਸਾਡੀ ਕਿਰਤੌਗਿਅਤਾ ਦਾ ਕੋਈ ਬਾਹ ਨਹੀਂ ਰਹੇਗਾ। 
ਨੌਜੁਆਨ ਵਿਦਿਆਰਥੀਆਂ, ਅਧਿਆਪਕਾਂ ਤੇ ਉਸਤਾਦਾਂ ਨੂੰ` ਮੈ” 
ਇਸ ਪੁਸਤਕ ਉੱਤੇ “ਦਿਲ ਖੋਹਲ ਕੇ” ਹਮਲਾ ਕਰਨ ਤੇ ਇਸ 
ਦੀਆਂ ਵੌਂਧ ਤੋਂ ਵੱਧ ਕਚਿਆਈਆਂ ਮੇਰੇ ਧਿਆਨਗੋਚਰ ਕਰਨ ਦਾ 
ਨਿਮੈਤਰਣ, ਸਤਿਕਾਰ ਸਾਹਿਤ, ਦੇਂਦਾ ਹਾਂ। 


ਪੰਜਾਬੀ ,ਵਿਡਾਗਾ ਯੂਨਨੈਵਗਸਟ, 
ਰਲ ,ਲੈਘ 
ਚੰਡੰਗੜ੍ਹਾ/ 
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ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਨਿਰਨਾ 


ਜਪੁਜੀ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਕਵਿਤਾ ਕਹਿਣ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਆਮ ਹੈ। ਇਸ 
ਕਥਨ ਤੋਂ ਇਹ ਭਾਵ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਚਰਚਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਖ਼ਿਆਲ ਵਰਤਮਾਨ ਯੁੱਗ ਦੇ 
ਆਲੋਚਕਾਂ ਵਿਚ ਨਵਾਂ ਪਰਚੌਲਤ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਪੁਰਾਤਨ ਖ਼ਿਆਲ ਅਨੁਸਾਰ 
ਜਪੂਜੀ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਵਿਸ਼ਾ ਜਪ ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਹੈ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ ਰਚਨਾ ਵਿਚ ਰੌਂਬ, ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ-ਪ੍ਰਥਧ ਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਸੈਬੈਧ ਆਦਿ ਬਾਬਤ ਆਪਣੇ ਵਿਚਾਰ ਦੌਸਣ ਨਾਲੋਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਰੌਥ ਦਾ ਸਿਮਰਨ 
- ਕਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦੇਣ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਮੁੱਖ ਰੌਖਿਆ ਹੈ। ਇਹ ਫ਼ਰਕ ਬੜਾ ਬੁਨਿਆਦੀ 
ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ-ਪੌਖ ਜਾਂ ਸਾਧਨ-ਪੈਂਖ ਵਿਚੋਂ ਕਿਸ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਧਿਆਨ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਏ, ਇਹ ਪਾਠਕ ਦੀ ਰੁਚੀ ਉੱਤੇ ਨਿਰਭਰ ਹੈ। ਆਮ ਵਰਤਮਾਨ 
ਆਲੋਚਕ ਸਾਧਨ-ਪੋਂਖ, ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਵਿਚ ਘਟ ਦਿਲਚਸਪੀ ਰਖਦੇ ਹਨ। 
ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਸਿਧਾਂਤ-ਪੈਂਖ ਨੂੰ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਵਿਸ਼ਾ ਮੈਨ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਕਵਿਤਾ ਕਹਿਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਇਹ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੇ ਕਿ ਇਸ 
ਵਿਚ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਮੂਲ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਦਾ ਸੇਖੇਪ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਯਕੀਨ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਨੇ ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨ ਲਈ 
ਜਦੋਂ ਬਾਣੀ ਦੀ ਚੋਣ ਕੀਤੀ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪ੍ਰਧਾਨ ਕਸੋਟੀ ਰੌਥ ਦੇ ਪ੍ਰੇਮ ਵਿਚ 
ਭਿਜੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ। ਜਿਸ ਕਵਿਤਾ ਵਿਚ ਇਸ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਦਾ 
ਪ੍ਰਗਟਾਉ ਜਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਜਾਂ ਇਸ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਜਾਂ ਜੁਗਤੀਆਂ ਦਾ 
ਵਿਸਥਾਰ ਸੀ, ਉਹ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਚੁਣੀ। ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਚੀ ਰੈਥ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਮ ਕਰਨ 
ਤੇ ਉਸ ਨਾਲ ਇਕਸੁਰ ਹੋਣ ਦੀ ਅਮਲੀ ਸਮੌਸਿਆ ਨੂੰ ਹੀ ਮੁਖ ਰਖਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਸਿਧਾਂਤ ਪੌਂਖ ਨਾਲੋਂ ਸਾਧਨ-ਪੌਖ ਇਸ ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਤੌਤ 
ਹੈ। ਸਾਧਨ-ਪੈਂਖ ਉੱਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਕਵਿਤਾ ਨੂੰ ਕਈ ਲੋਕ ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ 
ਮੇਨ ਕੇ ਇਸ ਦੇ ਕਲਾਤਮਕ ਪੌਖ ਵਲੋਂ' ਨਿਰਾਸਤਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਹ 
ਗੌਲ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ ਕਵਿਤਾ ਵੀ ਉੱਤਮ ਦਰਜੇ ਦਾ ਸਾਹਿਤਕ 
ਨਮੂਨਾ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਜੇ ਜਪੁਜੀ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਕਵਿਤਾ ਮੈਨ ਲਈਏ 
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ਤਾਂ ਵੀ ਇਸ ਦੀ ਕਲਾਤਮਕ ਪੌਧਰ ਬਾਬਤ ਆਸ਼ਾਵਾਨ ਹੋਣਾ ਲਾਜ਼ਮੀ ਨਹੀਂ। 
ਸੈਰ, ਇਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਵੌਖਰਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਜਪੁਜੀ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਹੈ ਕਿ ਸਾਧਨਕ, ਇਸ 
ਦੀ ਵਧੇਰੇ ਚਰਚਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। 
ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਪੌਥੋਂ ਜਪੁਜੀ ਨੂੰ ਵਾਚਿਆਂ ਇਸ ਵਿਚ ਤਿਨ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮੁਖ ਕਥਨ 
ਲਭਦੇ ਹਨ : 
(ਉ) _ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਜਨਮ ਤੇ ਪ੍ਰਬੈਧ ਬਾਬਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਵਿਚਾਰ, ਜਿਵੇਂ : 
1. ਕੀਤਾ ਪਸਾਉ ਏਕੋ ਕਵਾਉ॥ ਤਿਸ ਤੇ ਹੋਇ ਲਖ ਦਰੀਆਉ॥ 
(ਪਉੜੀ ੧੬) 
2. ਹੁਕਮੈ ਐਦਰਿ ਸਭੁ ਕੋ ਬਾਹਰਿ ਹੁਕਮ ਨ ਕੋਇ॥ (ਪਉੜੀ ੨) 
3. ਥਿਤਿ ਵਾਰੁ ਨ ਜੋਗੀ ਜਾਣੈ ਰੁਤਿ ਮਾਹੁ ਨ ਕੋਈ॥ 
ਜਾ ਕਰਤਾ ਸਿਰਠੀ ਕਉ ਸਾਜੇ ਆਪੇ ਜਾਣੈ ਸੋਈ॥ (ਪਉੜੀ ੨੧) 
4. ਏਕਾ ਮਾਈ ਜੁਗਤਿ ਵਿਆਈ ਤਿਨਿ ਚੇਲੇ ਪਰਵਾਣੁ॥ 
ਇਕੁ ਸੈਸਾਰੀ ਇਕੁ ਭੈਡਾਰੀ ਇਕੁ ਲਾਏ ਦੀਬਾਣੁ ॥ 
ਜਿਵ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਤਿਵੈ ਚਲਾਵੈ ਜਿਵ ਹੋਵੈ ਫੁਰਮਾਣੁ॥ 
(ਪਉੜੀ ੩੦) 
5. ਜੋ ਕਿਛੁ ਪਾਇਆ ਸੁ ਏਕਾ ਵਾਰ॥ (ਪਉੜੀ ੩੧) 
(ਅ) _ ਰੈਂਬ ਪੂਤੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਨਿੱਜੀ ਭਾਵ : 
1. ਫੇਰਿ ਕਿ ਅਗੈ ਰਖੀਐ ਜਿਤੁ ਦਿਸੈ ਦਰਬਾਰੁ॥ 
ਮੂਹੋਂ ਕਿ ਬੋਲਣੁ ਬੋਲੀਐ ਜਿਤੁ ਸੁਣਿ ਧਰੇ ਪਿਆਰੁ॥ (ਪਉੜੀ ੪) 
2. ਕੁਦਰਤਿ ਕਵਣ ਕਹਾ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਵਾਰਿਆ ਨਾ ਜਾਵਾ ਏਕ ਵਾਰ॥ 
ਜੋ ਤੁਧੁ ਭਾਵੈ ਸਾਈ ਭਲੀ ਕਾਰ॥ ਤੂ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਨਿਰੈਕਾਰ॥ 


(ਪਉੜੀ ੧੬) 
3. ਸਭਿ ਗੁਣ ਤੇਰੇ ਮੈ ਨਾਹੀ ਕੋਇ॥ ਵਿਣੁ ਗੁਣ ਕੀਤੇ ਭਗਤਿ ਨ ਹੋਇ॥ 
(ਪਉੜੀ ੨੧7 ` 
4. ਕਿਵ ਕਕਿ ਆਖਾ ਕਿਵ ਸਾਲਾਹੀ ਕਿਉ ਵਰਨੀ ਕਿਵ ਜਾਣਾ॥ 
(ਪਉੜੀ ੨੧) 
5. ਆਦੇਸੁ ਤਿਸੈ ਆਦੇਸੁ॥ 
ਆਦਿ ਅਨੀਲੁ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਿਤ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸੁ॥ 
(ਪਉੜੀ ੨੮) 


(ਏ) _ ਸਾਧਨਾਂ ਬਾਬਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ : 
1. ਕਿਵ ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਈਐ ਕਿਵ ਕੂੜੈ ਤੁਟੈ ਪਾਲਿ। 
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ਹੁਕਮਿ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ ਨਾਨਕ ਲਿਖਿਆ ਨਾਲਿ॥ (ਪਉੜੀ ੧) 
2. ਅਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲਾ ਸੋਚੁ ਨਾਉ ਵਡਿਆਈ ਵੀਚਾਰੁ ॥ 
ਕਰਮੀ ਆਵੈ ਕਪੜਾ ਨਦਰੀ ਮੋਖੁ ਦੁਆਰ॥ (ਪਉੜੀ ੪) 
3. ਗਾਵੀਐ ਸੁਣੀਐ ਮਨਿ ਰਖੀਐ ਭਾਉ॥ (ਪਉੜੀ ੫) 
4. ਭਰੀਐ ਮਤਿ ਪਾਪਾ ਕੈ ਸ਼ੈਗਿ॥ ਓਹ ਧੋਪੈ ਨਾਵੈ ਕੈ ਰੈਗਿ॥ 
(ਪਉੜੀ ੨੦) 
5. ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਸੋਈ ਕਰਸੀ ਹੁਕਮੁ ਨਾ ਕਰਣਾ ਜਾਈ॥ 
(ਪਉੜੀ ੨੭) 
ਸੋ ਪਾਤਿਸਾਹੁ ਸਾਹਾ ਪਾਤਿਸਾਹਿਬੁ ਨਾਨਕ ਰਹਣੁ ਰਜਾਈ॥ 
(ਪਉੜੀ ੨੭) 
- ਇਹਨਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਤੋਂ' ਛੁਟ ਰੌਂਥ ਦੇ ਗੁਣਾਂ, ਰਚਨਾ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ, ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਸੈਥੈਧ ਤੇ ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਬਾਬਤ ਅਨੌਕਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਥਨ 
ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਪਰ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਨਿਰਨਾ ਕਰਨ ਲਈ 
ਇਹ ਤਿੰਨੋਂ ਹੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਧ ਸਹਾਈ ਹਨ। 
ਮੂਲ-ਮੈਤਰ ਦੇ ਐਤ ਉੱਤੇ ਜੋ ਲਫ਼ਜ਼ 'ਜਪੁ' ਆਇਆ ਹੈ, ਉਹ ਅਗੋ' 
ਆਉਣ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਦੇ ਨਾਂ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਨਾਂ ਤੋਂ ਹੀ ਇਹ 
ਇਸ਼ਾਰਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿਚ ਕੇਂਦਰੀ ਗੌਲ ਜਪ ਜਾਂ ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਹੈ ਤੇ 
ਹੋਰ ਸਭ ਕੁਝ ਇਸ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ”। ਜਿਸ ਰੋਂਬ ਨੂੰ ਸਿਮਰਨ ਜਾਂ ਯਾਦ ਕਰਨ 
ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਜਪੁਜੀ ਜਾਂ ਆਪਣੀ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਜ਼ੋਰ ਦੇਂਦੇ ਹਨ, ਉਸ 
ਦੀ ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨਤਾ, ਵਿਆਪਕਤਾ, ਦਿਆਲਤਾ ਤੇ ਹੋਰ ਗੁਣਾਂ ਉੱਤੇ 
ਚਾਨਣ ਪਾਉਣ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਰੌਂਥ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਾਰੇ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਦਾ ਨਿਸ਼ਾਨਾ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਤਮ ਅਰਦਾਸ ਹੈ, ਪਰ ਰਬ ਦੀ ਚਰਚਾ 
ਕਰਨ ਤੇ ਰੌਂਥ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਨ ਦਾ' ਉਪਦੇਸ਼ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਦੋ ਕਰਤੌਵਾਂ ਨੂੰ 
-ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਿਆ ਜ਼ਰੂਰ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਸੇਧ ਵਿੱਚ ਇਹ 
ਨਿਖੇੜਾ ਕਰਨਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਹੋਰ ਬਾਣੀ ਨਾਲੋਂ ਵਧੇਰੇ ਕਠਨ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਇਸ ਵਿੱਚ ਦੋਵੇਂ ਪੈਂਖ ਸਾਵੇ ਚਲਦੇ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਸਿਮਰਨ ਕਿ ਰਬ, 
ਦੋਹਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਕਿਹੜਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੈ ਇਹ ਨਿਖੇੜਾ ਇਜ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ' ਖੇਡ ਤੇ ਸਿਹਤ। 
ਸਿਹਤ ਸਿੰਧੀ ਹੈ, ਖੇਡ ਸਾਧਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰੌਥ ਸਿੰਧੀ ਹੈ ਤੇ ਸਿਮਰਨ ਸਾਧਨ। 


₹ ਜਪੂਜੀ ਦੇ ਕਈ ਟੀਕਾਕਾਰ 'ਜਪੁ' ਦੇ ਅਰਥ “ਜਪੁ ਕਰੋ ਲਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਾਧਨ ਪੋਖ ਦੀ 
ਮਚੌਂਤਗਾ ਵਧੇਰੇ ਦ੍ਰਿੜ ਹੈਦੀ ਹੈ। ਜੇ ਜਪੁ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਮੂਲ ਮੈਤਰ ਦੇ ਬਬਦਾਂ ਨਾਲ ਸੇਬੈਧਤ ਕਰੀਏ ਤਾਂ 
ਇਸ ਮੈਤਰ ਨੂੰ ਜਪਣ ਉੱਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦੇਣ ਕਰਕੇ ਭੀ ਇਹ ਸਾਧਨ ਪੈਂਖ ਦੇ ਹੀ ਅਰਥ ਰੌਖਦਾ ਹੈ। 
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ਜਿਹੜਾ ਸਿਹਤ ਦੀਆਂ ਗੱਲਾਂ ਕਰੇ ਪਰ ਖੇਡਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਨ ਕਰੇ ਉਸ ਤੋ ਉਹ 
ਸਿਆਣਾ ਹੈ ਜੋ ਸਿਹਤ ਦੀ ਚਿਤਾ ਨਾ ਕਰਦਿਆਂ ਖੇਡ ਦਾ ਨੇਮ ਨਿਭਾਉਣ 
ਵਿੱਚ ਜੁੱਟ ਜਾਏ। ਜੁਪਜੀ ਵਿੱਚ ਭਾਵੇ' ਆਤਮਕ ਸਿਹਤ ਤੇ ਆਤਮਕ ਖੇਡ, ਰੌਥ 
ਅਤੇ ਸਿਮਰਨ, ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਇਕੋ ਜਿਹਾ ਵਰਣਨ ਹੈ ਪਰ ਵਧੇਰੇ ਜੋਰ ਸਿਮਰਨ ਉੱਤੇ 
ਹੈ। ਉੱਪਰ ਦੱਸੇ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਤਿਨ ਐਗਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਤੋਂ ਇਹ ਗੌਲ 
ਸਿੰਧ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ-ਪ੍ਰਧ ਬਾਬਤ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇਵ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ, ਰੌਥ 
ਪਤੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਿੱਜੀ ਭਾਵਾਂ ਤੇ ਅਮਲੀ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਦਾ 
ਸੈਬੋਧ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਤਿਨ ਐਗਾਂ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਹੈ ਤਾਂ ਇੰਕ ਮੁਕੈਮਲ ਇਕਾਈ ਤੇ ਕਲਾਕਾਰ ਆਪਣੇ ਸਾਰੇ 
ਆਪੇ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਇਕਾਗਰ ਕਰ ਕੇ ਕਲਾ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਵਿਚਾਰ 
ਦੀ ਸਹੂਲਤ ਲਈ ਮਨੋਵਿਗਿਆਨੀ ਕਵੀ ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਤੇ ਉਸ ਦੀ ਕਵਿਤਾ 
ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਨ ਤਿਨ ਐਗਾਂ ਵਿੱਚ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਸੋਚ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭਾਵ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਮਲ ਇਕੋ ਲੜੀ ਵਿੱਚ ਪ੍ੋਤੇ ਮਣਕੇ ਹਨ ਤੇ 
ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਤਾਂ ਬਿਲਕੁਲ ਹੀ ਇੰਕ ਦੂਜੇ ਨਾਲ ਓਤ ਪੋਤ ਹਨ। ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ 
ਇਹ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਥੋਧਕ ਕਥਨ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭਾਵਕ ਵਰਣਨ 
ਦੋਵੇ' ਅਮਲੀ ਜੀਵਨ ਲਈ ਦਿੱਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੀ ਸੇਧ ਵਲ ਝੁਕੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਆਮ 
ਤੌਰ ਤੇ ਸਭਿਅਕ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਹਰ ਕਰਮ ਪਿੱਛੇ ਕੋਈ ਨਾ ਕੋਈ ਸੋਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤੇ 
ਬਹੁਤ ਵਾਰੀ ਇਹ ਸੋਚ ਕਰਮ ਉਪਜਾਉਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾਂ ਉਸ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਭਾਵ 
ਪੈਦਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਸੋਚਾਂ ਅਤੇ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਕਰਮ 
ਆਚਰਨ ਉੱਤੇ ਵਧੇਰੇ ਸਥਾਈ ਅਸਰ ਪਾਉਣ ਵਾਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪਾਠਕ ਨੂੰ ਰੌਂਬ ਦੇ ਸਿਮਰਨ ਲਈ ਤਿਆਰ ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਇੰਕ 
ਪਾਸੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਪ੍ਰਬੈਧ ਆਦਿਕ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦਸ ਕੇ ਉਸ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਟਕੋਰਦੇ 
ਹਨ ਤੇ ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਰੌਂਥ ਪ੍ਰਤੀ ਨਿੱਜੀ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਅਸਰ ਨਾਲ ਉਸਦੇ ਭਾਵ 
'ਉਭਾਰਦੇ ਹਨ। ਬੁੰਧੀ ਤੇ ਭਾਵ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਜਗਾਉਣ ਦਾ ਮੈਤਵ ਕਰਮ ਦੀ 
ਤਿਆਰੀ ਹੈ। ਜੇ ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਵੇ ਕਿ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਬੌਧਕ ਕਥਨ ਅਮਲੀ 
ਕਥਨਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਮਹੌਂਤਤਾ ਰੌਖਣ ਵਾਲੇ ਹਨ ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਪਰਧਾਨ 
ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਸਿਧਾਂਤਕ ਦੀ ਬਜਾਏ ਸਾਧਨਕ ਮੈਨਣਾ ਅਵੱਸ਼ ਹੈ 


2. 
ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਮੁਢਲੇ ਸਲੋਕ ਵਿੱਚ ਜੀਵਨ ਦੇ ਸੋਚ ਦੀ ਸਦੀਵਤਾ ਦਾ 


ਵਰਣਨ ਹੈ : 
ਆਦਿ ਸਚੁ ਜੁਗਾਦਿ ਸਚੁ॥ ਹੈ ਭੀ ਸਚੁ ਨਾਨਕ ਹੋਸੀ ਭੀ ਸਚੁ ॥੧॥ 
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ਸਲੋਕ ਤੋ ਔਗੇ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਇਸ ਸੋਚ ਨਾਲ ਅਭੇਦ ਹੋਣ ਜਾਂ 
“ਸਚਿਆਰਾ” ਬਣਨ ਦੀ ਇੱਛਾ ਪਰਗਟ ਕੀਤੀ ਹੈ ਤੇ ਐਤਲੀ ਤੁਕ ਵਿੱਚ 
ਹੁਕਮਿ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ” ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ ਦਿੜ੍ਹ ਕਰਾਇਆ 
ਹੈ। ਸੋਚ ਦੀ ਸਦੀਵਤਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਸਿਧਾਂਤ ਹੈ ਅਤੇ ਹੁਕਮ ਦਾ 
ਜੀਵਨ ਪ੍ਰਮੁਖ ਸਾਧਨ। ਇਸ ਸਿਧਾਂਤ ਅਤੇ ਇਸ ਸਾਧਨ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਨੇਕਾਂ 
ਕਾਵਿਕ ਵੈਨਗੀਆਂ ਰਾਹੀਂ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਇਹ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦੇ ਵਟਦੇ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਾਂ ਪਿੰਛੇ ਇੰਕ ਅਟੋਂਲ ਸੌਚ ਹਮੇਸ਼ਾ ਪਰਵੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਇਸ 
ਸੋਚ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਖ਼ਿਆਲ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ, ਜੀਵਨ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਪੁਤੀਤ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਇਹ ਜੀਉਂਦਾ ਸੋਚ ਜੀਵਨ ਦੀ ਹਰ ਘਟਨਾ ਪਿੱਛੇ ਕੇਵਲ ਵਿਆਪਕ ਹੀ 
ਨਹੀਂ, ਉਸ ਦਾ ਦਰਸ਼ਕ ਵੀ ਹੈ। ਧਰਤੀ ਦੀ ਹਰ ਵਸਤ ਧਰਤ-ਖਿੰਚ ਜਾਂ ਕਸ਼ਿਸ਼ 
ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ; ਹਰ ਵਸਤ ਦੇ ਸਭ ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਇਸ ਖਿਚ ਦੇ ਨੇਮਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਅਜਿਹੀ ਖਿਚ ਸਭ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਵਿੱਚ, ਕੇਵਲ ਧਰਤੀ ਦੇ ਹੀ ਨਹੀਂ; 
ਵਿਸ਼ਵ ਦੇ ਵੀ, ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਚੇਤਨ ਨਹੀਂ; ਇਹ ਜੀਉਂਦੀ ਖਿੰਚ 
ਨਹੀਂ। ਪਦਾਰਥਕ ਖਿੰਚ ਇਕ ਐਨ੍ਹੇ ਨੇਮ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੈਮ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਜਿਸ ਜੀਉਂਦੇ ਸੁਂਜ਼ ਦੀ ਹਰ ਵਸਤ ਪਿਛੇ ਵਿਆਪਕਤਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦੇ ਸਨ ਉਹ 
ਅਚੇਤ ਨੇਮ ਦੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਨਹੀਂ! ਆਧੁਨਿਕ ਵਿਗਿਆਨਕ ਵਿਚਾਰ ਚੇਤਨ ਤੇ 
ਨਿਰਚੇਤਨ ਦੀ ਸੀਮਾਂ ਨੂੰ ਅਲਪ ਕਰਨ ਵਲ ਬੁਕੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਪਰ ਹਾਲੇ ਤੌਕ 
ਮਾਦੇ ਦੇ ਪਰਮਾਣੂਆਂ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਧਿਐਨ ਕਰਨ' ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖੀ ਮਨ ਨੂੰ ਇਕੋ 
ਲੜੀ ਦੇ ਦੋ ਸਿਰੇ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰਨ ਲਈ ਕਾਫ਼ੀ ਗਵਾਹੀ ਹਾਸਲ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਨੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਐਤਮ ਅਸਲੀਅਤ ਬਾਬਤ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਜੋ ਕਥਨ 
ਕੀਤੇ ਹਨ ਉਹ ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿੱਚ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਚੇਤਨ ਤੇ ਨਿਰਚੇਤਨ ਦੇ 
ਸੈਬੈਧ ਵਿਚ ਇੱਕ ਤੋਂ' ਵੇਧ ਅਰਥਾਂ ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਤਾਂ ਰਖਦੇ ਹਨ, ਫਿਰ ਵੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਝੂਕਾ ਅਧਿਕ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਚੇਤਨ ਵੱਲ ਹੀ ਹੈ। ਐਤਮ ਸੌਚ ਦਾ ਸੁਭਾ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਵਿੱਚ ਕੀ ਹੈ, ਇਹ ਜਾਣਨਾ ਜਾਂ ਦਸਣਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ, ਮਨੁੱਖ ਲਈ, 
ਅਸੈਭਵ ਹੈ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਵਿਤਾ ਵਿੱਚ ਤਮ ਸੋਚ ਦੇ ਦਿਸਦੀ ਦੁਨੀਆਂ 
ਨਾਲ ਕਾਇਮ ਹੋਏ ਰਿਸ਼ਤੇ ਨੂੰ ਬਾਰ ਬਾਰ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਅਤਮ 
ਸੋਚ ਬਾਬਤ ਕੁਝ ਇਸ਼ਾਰੇ ਮਿਲ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਐਤ ਉੱਤੇ ਸੌਚਖੋਡ ਦਾ 
ਵਰਣਨ ਕਰਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਐਤਮ ਸੌਚ ਦੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਬਾਬਤ ਇੰਕ 
ਬੜਾ ਮਹੌਤਵ-ਪੂਰਨ ਕਥਨ ਕੀਤਾ ਹੈ : 

“ਵੇਖੈ ਵਿਗਸੈ ਕਰਿ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਨਾਨਕ ਕਥਨਾ ਕਰੜਾ ਸਾਰੁ॥ (੩੭) 
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ਜਿਸ ਸੌਚ ਦਾ ਮੁਕੰਮਲ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਕਥਨ ਕਰਨਾ ਉਹ ਅਤਿਐਤ ਕਠਨ' 
ਮੈਨਦੇ ਹਨ ਉਸੇ ਵਿੱਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਵੇਖਣ, ਵੇਖ ਕੇ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੋਣ ਤੇ ਵਿਚਾਰਨ ਦੇ 
ਗੁਣ ਮੌਜੂਦ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਸੋ ਸਪਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਿਸਦੇ ਆਕਾਰਾਂ ਤੇ 
ਖੰਡਾਂ, ਬ੍ਰਹਿਮੇਡਾਂ ਪਿੱਛੇ ਵਿਚਰਦੇ ਸੋਚ ਨੂੰ ਅਚੇਤ ਸ਼ਕਤੀ ਜਾਂ ਐਨ੍ਹੇ ਨੇਮ ਨਾਲੋ 
ਸੁਚੇਤ, ਜਾਂ ਚੇਤਨ ਮਨ ਦੇ ਵਧੇਰੇ ਨੇੜੇ ਦਰਸਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਜੀਉਂਦੀ, ਚੇਤਨ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀ-ਭਰਪੂਰ ਐਤਮ ਅਸਲੀਅਤ 
(ਸੋਚ) ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸੇਬੈਧ ਜੋੜਨਾ ਚਾਹੁਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਸੋਚ 
ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪੌਖ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਨਾਲ ਰਿਸ਼ਤਾ ਜੋੜਨ ਦੀ 
ਸਮੌਸਿਆ ਵਿੱਚੋਂ ਇਸ ਦਾ ਭਾਵਕ ਤੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ ਪੋਖ-ਜਨਮ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। 
ਐਤਮ ਸੌਚ ਕਿਉਂਕਿ ਐਨ੍ਹੇ ਨੇਮਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ', ਸਗੋਂ ਇੰਕ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੇ 
'ਉਪਮਾਨ ਰਾਹੀਂ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨਾਲ ਸਾਡੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ 
ਜੋੜਨਾ ਆਸਾਨ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕਾਵਿਕ ਵਿਧੀਆਂ 
ਨਾਲ ਅਜੇਹੇ ਭਾਵ ਜਗਾਏ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਚਰਚਾ ਇੰਕ ਵੱਖਰਾ ਪ੍ਰਕਰਣ ਹੈ, ਪਰ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਦਾ ਮੈਤਵ ਵਿਧਾਨ-ਕਰਤਾ ਜਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਾਡੇ ਉੱਤੇ ਉਕਰਨਾ ਹੈ। ਤੀਜੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਰੌਂਥ ਨੂੰ ਇੰਕ ਮਹਾਨ 
ਮਨੁੱਖੀ ਪਿਤਾ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਕੈਮ ਆਪਣੇ ਪਰਵਾਰ ਦੇ 
ਰਿਜ਼ਕ ਦਾ ਪ੍ਰਬਧ ਕਰਨਾ ਹੈ : 

ਦੇਂਦਾ ਦੇ ਲੈਂਦੇ ਥਕਿ ਪਾਹਿ॥ ਜੁਗਾ'ਜੁਰੀਤਰਿ ਖਾਹੀ ਖਾਹਿ॥ (ਪਉੜੀ ੩) 

ਇੰਡੇ ਵੱਡੇ ਜਗਤ-ਪਿਤਾ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਬਣਾਉਣ ਲੌਂਗਿਆਂ ਮਨੁੱਖੀ ਕਲਪਣਾ 
ਚਕ੍ਰਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਪਾਤਾਲਾ ਪਾਤਾਲ ਲਖ ਆਗਾਸਾ ਆਗਾਸ” 
ਤੇ “ਐਤੁ ਨ ਜਾਪੈ ਕੀਤਾ ਆਕਾਰੁ॥ ਐਤੁ ਨ ਜਾਪੈ ਪਾਰਾਵਾਰੁ॥” ਵਰਗੀਆਂ 
ਸਤਰਾਂ ਰਚਨਾ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰ ਕੇ ਰਚਨਹਾਰ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ 
ਸਿੱਕਾ ਜਮਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਇਸ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਭਾਵਕ ਪੋਧਰ 
ਉੱਤੇ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਕਿਧਰੇ ਦੈਵੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੀਆਂ ਅਮੁੱਕ ਦਾਤਾਂ, 
ਕਿਤੇ ਉਸ ਦੀ ਬੇਅਤ ਰਚਨਾ, ਕਿਤੇ ਮਨੁੱਖ ਆਚਰਨਾਂ ਦੀਆਂ ਉੱਤਮ, ਨੀਚ 
ਵੈਨਗੀਆਂ ਤੇ ਕਿਧਰੇ ਉਸ ਦੀਆਂ ਸਿਫ਼ਤਾਂ, ਕਰਮਾਂ, ਮੈਤਵਾਂ ਆਦਿਕ ਦੀ 

``  ਬੇਸੁਮਾਰਤਾ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਹੇਠ ਲਿਆਂਦਾ ਹੈ। ਰਥ ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਦਾ ਸਿੰਧਾ ਚਿਤਰ 

ਦੇਣ ਤੋਂ ਛੁਟ ਉਸ ਦੇ ਮਨੁੱਖੀ ਭਾਸ਼ਾ ਰਾਹੀਂ' ਕਥੇ ਨਾ ਜਾ ਸਕਣ ਉੱਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦੇ 
ਕੇ ਵੀ ਉਸ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਾਈ ਹੈ : 

ਏਤੇ ਕੀਤੇ ਹੋਰਿ ਕਰੇਹਿ॥ ਤਾ ਆਖਿ ਨ ਸਕਹਿ ਕੇਈ ਕੇਇ॥ 
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ਜੇਵਡੁ ਭਾਵੈ ਤੇਵਡੁ ਹੋਇ॥ ਨਾਨਕ ਜਾਣੈ ਸਾਚਾ ਸੋਇ॥ 

ਜੇ ਕੋ ਆਖੈ ਬੋਲੁ ਵਿਗਾੜੁ॥ 

ਤਾ ਲਿਖੀਐ ਸਿਰਿ ਗਾਵਾਰਾ ਗਾਵਾਰੁ ॥੨੬॥ 

ਇਹੋ ਮੈਤਵ ਇਕੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸਾਜਣ ਦੀ ਤਾਰੀਖ਼ ਜਾਣਨ 
ਲਈ ਮਨੁੱਖੀ ਬੁੱਧੀ ਦੀ ਅਲਪੌਗਤਾ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਵਾਉਣ ਪਿਛੇ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਤੇ 
ਤੇਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਹਰ ਕਰਮ, ਸੋਚ, ਬਚਨ, ਆਦਿਕ ਨੂੰ ਕਿਸੇ 
ਵਡੇਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਅਧੀਨ ਦਰਸਾਉਣ ਪਿੰਛੇ। ਪਰ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧੀਕ ਪੁਭਾਵ 
ਪੂਰਵਕ ਸ਼ੈਲੀ ਸੋਦਰ ਦੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿੱਚ ਦੈਵੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੇ 
ਇਲਾਹੀ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਸੁਦਰ ਚਿੱਤਰ ਉਲੀਕਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਅਨੂਪਮ ਦਰਬਾਰ ਦੀ 
ਸ਼ੋਭਾ ਵਧਾਉਣ ਵਾਲੇ ਦਰਬਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਅਨੇਕ ਰੈਗਾਂ ਭਾਂਤਾਂ ਤੇ ਜਿਨਸਾਂ ਦੇ 
ਐਗ ਹਨ। ਇਹ ਦਰਬਾਰੀ ਇੰਕ ਪਾਸੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਚਿੱਤਰ ਮੁਕੈਮਲ ਕਰਦੇ ਹਨ 
ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਸਿਰਤਾਜ, ਦੈਵੀ ਸ਼ਹਿਨਸ਼ਾਹ, ਦੀ ਪ੍ਰਸੈਸਾ ਦੇ ਗੀਤ ਗਾ 
ਰਹੇ ਹਨ। ਕਵੀ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਰਥਾਰੀਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਉੱਪਰ ਦਸ 
ਕੇ ਸ਼ਹਿਨਸ਼ਾਹ ਦੀ ਵਡਿੱਤਣ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਇਆ ਹੈ : 

ਸੇਈ ਤੁਧ ਨੋ ਗਾਵਹਿ ਜੋ ਤੁਧੁ ਭਾਵਨਿ ਰਤੇ ਤੇਰੇ ਭਗਤ ਰਸਾਲੇ ॥ 

ਰੋਰਿ ਕੇਤੇ ਗਾਵਨਿ ਸੇ ਮੈ ਚਿਤਿ ਨ ਆਵਨਿ 

ਨਾਨਕ ਕਿਆ ਵੀਚਾਰੇ ॥ (੨੭) 

ਇਸ ਪਉੜੀ ਦੀ ਬਲਵਾਨ ਕਲਾ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੁਆਰਾ ਮਾਮੂਲੀ ਕਲਪਣਾ 
ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਅਸਚਰਜਤਾ ਤੇ ਵਿਸਮਾਦ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਪਕੜ ਹੇਠ ਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਪਉੜੀ ਇੰਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਦੂਜੀ ਪਉੜੀ ਦੀ ਤੁਕ “ਹੁਕਮੈ 
ਐਦਰਿ ਸਭੁ ਕੋ ਬਾਹਰਿ ਹੁਕਮ ਨ ਕੋਇ” ਦੀ ਕਾਵਿਕ ਪਰ ਵਿਸਥਾਰ ਪੂਰਵਕ 
ਵਿਆਖਿਆ ਹੈ; ਸੋ ਇੰਕ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਭਾਵਕ ਪੌਂਧਰ ਉੱਤੇ ਨਿਬੇੜਨ ਦੀ ਕਲਾ 
ਦਾ ਇਹ ਅਦੁਤੀ ਨਮੂਨਾ ਹੈ। ਤੀਜੀ, ਸੋਲ੍ਹਵੀ' ਤੇ ਪੈਂਤੀਵੀਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵੀ 
ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵ ਜਗਾਉਣ ਦੀ ਕਲਾ ਸਾਕਾਰ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਦੈਵੀ ਹਾਕਮ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖੀ ਭਾਵਾਂ ਵਿੱਚ ਵਸਾਉਣ ਬਾਅਦ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਕਰਮ ਨੂੰ ਟੇਬਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਕਰਮ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਰੌਥ 
ਦਾ ਹੁਕਮ ਮੈਨਣਾ ਹੈ। ਸੋਦਰ ਦੀ ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਐਤਲੀਆਂ ਸਤਰਾਂ ਹੁਕਮ 
ਮੈਨਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦੇਂਦੀਆਂ ਹਨ : 

ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਸੋਈ ਕਰਸੀ ਹੁਕਮੁ ਨ ਕਰਣਾ ਜਾਈ॥ 

ਸੋਂ ਪਾਤਿਸਾਹੁ ਸਾਹਾ ਪਾਤਿਸਾਹਿਬੁ ਨਾਨਕ ਰਹਣੁ ਰਜਾਈ॥ (੨੭) 

ਪਹਿਲੀ ਜਾਂ ਦੂਜੀ ਪਉੜੀ ਦੀ ਐਤਲੀ ਸਤਰ ਵੀ ਹੁਕਮ ਰਜ਼ਾ ਉੱਤੇ 
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ਚੌਲਣ ਜਾਂ ਹੁਕਮ ਬੁਝਣ ਦੀ ਮਹੌਤਤਾ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ 
ਵਿਧਾਨ-ਕਰਤਾ ਇਕ ਤੇ ਸਦੀਵੀ ਹੈ। ਉਹ ਮਹਾਨ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਵਿਸਮਾਦਕ 
ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਜਗਾਉਣ ਦਾ ਸੋਮਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ ਵੱਡਾ ਮੈਨ ਕੇ ਪਿਆਰ ਕਰੋ ਤੇ ਉਸ 
ਦੀ ਆਗਿਆ ਦਾ ਪਾਲਣ ਕਰੋ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 
ਬਿਲਕੁਲ ਸੁਭਾਵਕ, ਮਨੋਵਿਗਿਆਨਕ ਤੇ ਨਿਆਏ ਯੁਕਤ ਹੈ। ਇਸ ਸੁਭਾਵਕਤਾ 
ਦੀ ਹੋਰ ਪ੍ਰੋੜ੍ਹਤਾ ਹੇਠ ਲਿਖੀ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ' ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
3. 

ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਰੌਬ ਦੀ ਰਜ਼ਾ ਵਿੱਚ ਰਹਿਣ ਦਾ ਠੀਕ ਭਾਵ ਕੀ ਹੈ, 
ਇਹ ਜਾਣਨਾ ਕਠਨ ਹੈ। ਰਜ਼ਾ ਦੇ ਇੰਕ ਅਰਥ ਤਾਂ ਬਹੁਤ ਸਾਧਾਰਨ ਹਨ। ਜਦੋਂ 
ਕੋਈ ਘਟਨਾ ਸਾਡੀ ਮਰਜ਼ੀ ਜਾਂ ਹਿੱਤ ਜਾਂ ਸੁਖ ਦੇ ਵਿਰੁੰਧ ਵਾਪਰੇ, ਉਸ ਵਿੱਚ 
ਰੌਬ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਸਮਝ ਕੇ ਸਬਰ ਕਰ ਛੋਂਡਣਾ, ਦੁਖ ਨਾ ਮੈਨਾਉਣਾ। ਪਰ ਇਹ 
ਅਰਥ ਕਾਫ਼ੀ ਨਹੀਂ। ਜੇ ਦੁਖ ਵੇਲੇ ਸਬਰ ਕਰਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਤਾਂ ਸੁਖ ਵੇਲੇ ਸ਼ੁਕਰ 
ਕਰਨਾ ਵੀ ਫ਼ਰਜ਼ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਰੌਬ ਦੇ ਭਾਣੇ ਵਿਚ ਮਿਲਦਾ ਮੈਨ ਕੇ ਮਨ ਨੂੰ 
ਨਾ ਚਾਮ੍ਰਲਣ ਦੇਣਾ, ਨਾ ਗਿਲੇ ਵਿਚ ਆਉਣ ਦੇਣਾ, ਰਜ਼ਾ ਦੇ ਦੋ ਜ਼ਰੂਰੀ ਐਗ 
ਹਨ। ਪਰ ਸਬਰ ਸ਼ੁਕਰ ਦੇ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਵਤੀਰੇ ਘਟਨਾ ਵਾਪਰ ਜਾਣ ਤੋਂ ਬਾਅਦ 
ਆਉਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਬਹੁਤੀ ਵਾਰੀ ਬੀਤੀ ਘਟਨਾ ਵਿੱਚ ਸਾਡਾ ਕੋਈ ਹੌਥ ਨਹੀਂ 
ਹੁਦਾ। ਕਿਸੇ ਕੈਮ ਦੇ ਕਰਨ ਤੋਂ' ਪਹਿਲੋਂ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਤਾ ਲੌਂਗੇ ਕਿ ਉਹ ਰਥ ਦੀ 
ਮਰਜ਼ੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ ਕਿ ਨਹੀਂ ? ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਉੱਤਰ ਸੈਭਵ ਹਨ। ਸਦਾਚਾਰਕ 
ਨੇਮਾਂ ਦੀ ਕਸੌਟੀ ਉੱਤੇ ਕੈਮ ਨੂੰ ਪਰਖਣਾ ਇੰਕ ਉੱਤਰ ਰੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ 
ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਸਦਾਚਾਰ ਦੀ ਸਿੰਧੀ ਚਰਚਾ ਤਾਂ ਘੋਟ ਹੀ ਕੀਤੀ' ਹੈ, ਪਰ ਪੁਨ 
ਪਾਪ ਦੀ ਹਕੀਕਤ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਵੀਕਾਰ ਜ਼ਰੂਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਰਖ . 
ਤੇ ਫਲ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਵੀ : 

ਪਨੀ ਪਾਪੀ ਆਖਣੁ ਨਾਹਿ॥ ਕਰਿ ਕਰਿ ਕਰਣਾ ਲਿਖਿ ਲੈ ਜਾਹੁ॥ 

ਆਪੇ ਬੀਜਿ ਆਪੇ ਹੀ ਖਾਹੁ॥ (ਪਉੜੀ ੨੦) 

ਚੋਗਿਆਈਆ ਬੁਰਿਆਈਆ ਵਾਚੈ ਧਰਮੁ ਹਦੂਰਿ॥ (ਐਤਲਾ ਸਲੋਕ) 

ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂਨੇ ਪੂੰਨਾਂ ਪਾਪਾਂ ਦੀ ਪਰਵਾਣਤ ਲਿਸਟ ਖ਼ਾਸ ਕੋਈ ਨਹੀਂ 
ਦਿੱਤੀ, ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਈ ਹੋਰਨਾਂ ਧਾਰਮਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿਚ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਗੋਂ 
ਅਥੌਤੀ ਪੰਨਾਂ ਦੀ ਮਹੌਤਤਾ ਘਟਾਉਣ ਦੇ ਸੂਚਕ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਹਨ : 

ਤੀਰਥੁ ਤਪੁ ਦਇਆ ਦਤੁ ਦਾਨ॥ ਜੇ ਕੋ ਪਾਵੈ ਤਿਲ ਕਾ ਮਾਨੁ ॥ 

(ਪਉੜੀ ੨੧) 
ਧੋਲੇ ਬਲਦ ਦੀ ਮਨੌਤ ਦੇ ਜ਼ਿਕਰ ਵੇਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇੰਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਧਰਮ, 
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ਦਇਆ ਤੇ ਸੈਤੋਖ ਨੂੰ ਧਰਤੀ ਦਾ ਆਸਰਾ ਭਾਵ ਇਸ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਚਲਾਉਣ 
ਵਾਲੇ ਨੇਮ ਮੈਨਿਆ ਹੈ ਤੇ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਅਖ਼ੀਰਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਸੋਚੀ 
ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਚਿਤਰ ਦੇਂਦਿਆਂ ਜਤੁ, ਧੀਰਜ, ਭਉ, ਭਾਉ ਆਦਿਕ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦ 
ਦਾ ਸਹਾਇਕ ਸੈਨਿਆ ਹੈ। ਇਹੋ ਜਿਹੇ ਸਦਾਚਾਰਕ ਅਸੂਲ ਕਰਮ ਲਈ ਕੁਝ 
ਅਗਵਾਈ ਜ਼ਰੂਰ ਦੇ ਸਕਦੇ ਹਨ ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਵਰਤੋਂ ਵਲ ਕਈ ਵਾਰੀ ਧਿਆਨ ਦੁਆਇਆ ਵੀ ਗਿਆ ਹੈ ਪਰ ਨੇਕੀ ਬਦੀ ਦੀ' 
ਐਤਕ ਕਸੌਟੀ ਉਹ ਕਿਸੇ ਸਦਾਚਾਰਕ ਨਿਯਮਾਵਲੀ ਨੂੰ ਨਹੀਂ; ਰੌਬ ਦੇ ਭਾਣੇ ਨੂੰ 
ਹੀ ਮੈਨਦੇ ਹਨ : 
ਜੋ ਤੁਧੁ ਭਾਵੈ ਸਾਈ ਭਲੀ ਕਾਰ॥ (ਪਉੜੀ ੧੬) 
ਰੌਬ ਦਾ ਭਾਣਾ ਨੇਕੀ ਬਦੀ ਦੀ ਕਸੋਟੀ ਤਾਂ ਹੈ ਪਰ ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕੈਮ ਨੂੰ 
ਕਰਨ ਲੈਂਗਿਆਂ ਪਤਾ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਗੇ ਕਿ ਇਹ ਰੌਂਬ ਦੇ ਭਾਣੇ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ ਕਿ 
ਨਹੀਂ? ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਮੁੜ ਉੱਥੇ ਹੀ ਪਹੁਚ ਗਿਆ। ਕਰਮ ਦੀ ਕਸੌਟੀ ਦਾ' ਦੂਸਰਾ ਰੂਪ 
ਹੈ ਗੁਰੂ ਦਾ-ਹੁਕਮ। ਕਰਮ ਕਰਨ ਤੋਂ ਪਹਿਲੋਂ ਗੁਰੂ ਦੀ ਪ੍ਰਵਾਨਗੀ ਲੈ ਲਈ ਜਾਏ 
ਤਾਂ ਜਿਹੜਾ ਕੈਮ ਗੁਰੂ ਦੱਸੇ ਉਹ ਨੇਕੀ ਸਮਝ ਕੇ ਜ਼ਰੂਰ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਸਦਾਚਾਰਕ 
ਨੇਮ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਨਾਲੋਂ' ਗੁਰੂ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਲੈਣੀ ਸੌਖੀ ਹੈ, ਪਰ ਜਿਸ ਵਕਤ 
ਗੁਰੂ ਨਜ਼ਦੀਕ ਨਾ ਹੋਵੇ ਉਸ ਵੇਲੇ ਜੇ ਕੋਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਕੈਮ ਕਰਨਾ ਪੈ ਜਾਵੇ ਤਾਂ 
ਕਿਸ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਲਈ ਜਾਏ? ਇਹੋ ਜਿਹੇ ਮੌਕੇ ਉੱਤੇ ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਦੇ ਦੱਸੇ 
ਸਦਾਚਾਰਕ ਨੇਮ ਹੀ ਮੁਖ ਰੌਖਣੇ ਪੈਣਗੇ। ਸੋ ਰੋਬ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦਾ ਦੂਸਰਾ ਰੂਪ, ਗੁਰੂ 
ਦਾ ਹੁਕਮ, ਉਸਦਾ ਮਸ਼ਵਰਾ ਜਾਂ ਉਸਦੀ ਦੌਸੀ ਸਦਾਚਾਰਕ ਨਿਯਮਾਵਲੀ ਹੈ। 
ਰੈਂਬ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦਾ ਤੀਸਰਾ ਰੂਪ, ਕਈ ਲੋਕ, ਮਨੁੱਖੀ ਅਕਲ ਨੂੰ ਮੈਨਦੇ ਹਨ- 
ਜਿਹੜਾ ਕੈਮ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸਮਝ ਅਨੁਸਾਰ ਯੋਗ ਤੇ ਠੀਕ ਹੈ ਉਹ ਰੌਂਬ ਦੇ ਹੁਕਮ 
ਦੇ ਵੀ ਅਨੁਕੂਲ ਹੈ। (ਪਰ ਅਕਲ ਦਾ ਨਿਰਨਾ ਅੱਗੋਂ' ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਆਧਾਰ ਉੱਤੇ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਬਾਬਤ ਮਤ-ਭੇਦ ਹਨ) ਜਿਹੜੇ ਲੋਕ ਆਪਣੀ ਅਕਲ 
ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਉੱਤੇ ਭਰੋਸਾ ਰਖਦੇ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਬਹੁਤੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਕੁਝ 
ਅਸੂਲ ਬਣਾ ਲੈਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਔਂਗੋਂ ਅਕਲ ਦੀ ਰੋਸ਼ਨੀ ਵਿੱਚ ਵਰਤਦੇ ਅਤੇ 
ਅਮਲ ਦੀ ਕਸੋਟੀ ਬਣਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਪਣਾਏ ਅਸੂਲ ਕਿਸੇ ਇੰਕ ਗੁਰੂ 
ਤੋਂ ਸਿਦਕ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੇ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੇ, ਬਲਕਿ ਆਪਣੀ ਸੁਤਤਰ ਚੋਣ 
ਨਾਲ, ਜਿਥੋਂ ਕਿਤੋਂ ਵੀ ਜਚਣ, ਧਾਰਨ ਕਰ ਲਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਹੋਂ ਜਿਹੇ ਅਸੂਲਾਂ 
1 ਦੀ ਚੋਣ ਕਰਨ ਜਾਂ ਘੜਨ ਤੇ ਫਿਰ ਮਨ ਦੇ ਭੁਲੇਖਿਆਂ ਤੋਂ ਚੁਕੈਨੇ ਰਹਿ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ 
| ਨੂੰ ਲਾਗੂ ਕਰਨ ਲਈ ਬਹੁਤ ਸ਼ੂਖਮ ਮਤ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ ਜੋ ਕਿਸੇ ਵਿਰਲੇ ਨੂੰ ਹੀ 
` ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਕਈਆਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਵਾਸ਼ ਹੈ ਕਿ ਅਕਲ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਬਾਹਰਲੇ 
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ਆਧਾਰ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ, ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਆਪਣੀ ਸੂਝ ਵਿੱਚ ਨੇਕੀ ਬਦੀ ਦੀ ਕੁਦਰਤੀ 
ਪਹਿਚਾਣ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਵਿੱਚ ਹੀ ਮਾਨੋ ਨੇਕੀ ਬਦੀ ਦੇ ਨੇਮ ਲੁਕੇ ਪਏ 
ਹਨ। ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਨੇਕਨੀਤੀ ਨਾਲ ਵਰਨਣ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ, ਬਿਨਾਂ 
ਕਿਸੇ ਬਾਹਰਲੀ ਸਦਾਚਾਰਕ ਨਿਯਮਾਵਲੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਜਾਂ ਕਰਮ ਦੇ ਸਿੰਟਿਆਂ 
ਦੀ ਜਾਂਚ ਕਰਨ ਦੇ, ਪਤਾ ਲੌਂਗ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਮਕਾ ਕੰਮ ਕਰਨ ਯੋਗ ਹੈ ਜਾਂ 
ਨਹੀਂ। ਇਸੇ ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਜੁਲਦਾ ਖ਼ਿਆਲ ਜ਼ਮੀਰ ਜਾਂ ਆਤਮਾ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ 
ਦਾ ਹੈ। ਬੁਰਾ ਕੈਮ ਕਰਨ ਲੌਂਗਿਆਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਐਦਰੋਂ ਸਿੰਧੀ ਸੂਚਨਾ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ 
ਰੈ ਕਿ ਇਹ ਕੈਮ ਨਹੀਂ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ; ਇੰਕ ਮਨਾਹੀ ਦੀ ਟੁਣਕਾਰ ਐਦਰ 
ਵਜਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਇਸ ਆਵਾਜ਼ ਨੂੰ ਸੁਣ ਕੇ ਅਣਸੁਣਿਆ 
ਨਾ ਕਰੇ ਉਸ ਲਈ ਇਸ ਦਾ ਸੰਦੇਸ਼ ਦਿਨ-ਬ-ਦਿਨ ਪਰੋਂਬਲ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ 
ਇਸ ਵਿੱਚ ਮਜਬੂਰ ਕਰਨ ਦੀ ਤਾਕਤ ਆਉਂਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਇਸ ਵੱਲੋਂ 
ਅਣਗਹਿਲੀ ਕੀਤੀ ਜਾਏ, ਮਨ ਵਿੱਚ ਬੇਆਰਾਮੀ, ਉਦਾਸੀ ਤੇ ਪਛਤਾਵੇ ਦਾ 
ਅਹਿਸਾਸ ਜਾਗਦਾ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰੀ ਜ਼ਮੀਰ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਦੀ ਅਕਲ ਨੂੰ ਸਮਝ 
ਨਹੀਂ ਆਉਂਦੀ ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਅਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨਾ ਮੁਸ਼ਕਲ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਜਿਹੜਾ 
ਮਨੁੱਖ ਪਹਿਲੋਂ ਬਦੀ ਤੋਂ ਮਨ੍ਹਾਂ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਐਦਰਲੀ ਅਗਵਾਈ ਨੂੰ ਮੈਨਣ ਦਾ 
ਕਾਫ਼ੀ ਅਭਿਆਸ ਕਰ ਲਵੇ ਉਸ ਨੂੰ ਇਹ ਅਗਵਾਈ ਫਿਰ ਨੇਕੀ ਦੇ ਰਾਹ ਵੀ 
ਸੁਝਾਉਣ ਲਗ ਪੈਂਦੀ ਹੈ ਤੇ ਬਿਨਾਂ ਸੋਚ ਵਿਚਾਰ ਦੇ ਸਿਧਾ ਹੁਕਮ ਦੇਂਦੀ ਹੈ ਕਿ 
ਫ਼ਲਾਣਾ ਕੈਮ ਜ਼ਰੂਰ ਕਰੋ, ਭਾਵੇਂ ਉਸ ਦੇ ਠੀਕ ਹੋਣ ਦੀ ਸਮਝ ਆਵੇ ਜਾਂ ਨਾ। 

ਧਾਰਮਕ ਰੁਚੀਆਂ ਰੌਖਣ ਵਾਲੇ ਬਹੁਤ ਲੋਕ ਆਤਮਾ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਨੂੰ ਹੀ 
ਰਬ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਜਾਂ ਹੁਕਮ ਕਹਿਦੇ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਤੁਕ “ਹੁਕਮਿ ਰਜਾਈ 
ਚਲਣਾ ਨਾਨਕ ਲਿਖਿਆ ਨਾਲਿ” ਵਿੱਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਰਥਾਂ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਜਾਪਦੀ 
ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਅਨੁਸਾਰ ਹਰ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਰੌਂਬ ਦਾ ਜੋ ਹੁਕਮ 
ਹੈ, ਉਹ ਉਸਦੇ ਨਾਲ, ਉਸਦੇ ਐਦਰ, ਉਸਦੀ ਆਤਮਾ ਵਿੱਚ ਲਿਖਿਆ ਪਿਆ 
ਹੈ ਤੇ ਸਨੇ ਸਨੇ ਪੁਗਟ ਹੁਂਦਾ ਰਹਿਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਅਮਲ ਵਿੱਚ ਲਿਆਉਣ ਨਾਲ 
ਮਨੁੱਖ ਸੋਚ ਦੀ ਕਮਾਈ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 'ਸਚਿਆਰਾ” ਬਣ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੌਚ ਦੀ 
ਕਮਾਈ ਦਾ ਅਰਥ ਹੁਕਮ ਦੀ ਤਾਬਿਆਦਾਰੀ ਹੈ, ਰਜ਼ਾ ਦਾ ਜੀਵਨ ਹੈ। ਇਸ 
ਦੁਆਰਾ ਮਨੁੱਖ “ਆਦਿ ਸਚੁ ਜੁਗਾਦਿ ਸੌਂਚੁ” ਵਿੱਚ ਵਰਣਿਤ ਸੌਚ ਨਾਲ ਇੰਕ 
ਸੂਰ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੋ ਸੌਚ ਜਾਂ ਰੌਥ ਨਾਲ ਅਭੇਦਤਾ ਦੇ ਅਰਥ ਦਰਅਸਲ ਵੱ 
ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਅਭੇਦਤਾ ਦੇ ਹਨ। ਹੁਕਮ ਦੀ ਤਾਬਿਆਦਾਰੀ ਕਰਨ ਵਾਲ 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਕੈਮਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਹਉਸੈਂ ਜਾਂ ਇਸ ਦੇ ਪਰਵਾਰ ਕਾਮ, ਕੁੌਧ ਆਦਿਕ 
ਅਨੁਸਾਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਅਭੋਦਤਾ ਹਉਮੈਂ ਤੋਂ ਨਵਿਤਰੀ ਦਾ ਸਾਧਨ 
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ਨਾਨਕ ਹੁਕਮੈ ਜੇ ਬੁਝੈ ਤਾ ਹਉਮੈਂ ਕਹੈ ਨ ਕੋਇ ॥੨॥ 

ਤੇ ਹਉਮੈ' ਤੋਂ ਨਵਿਰਤੀ ਨੂੰ ਸਭ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬਾਂ ਨੇ ਬਾਰ ਬਾਰ ਸੋਚ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਦੌਸਿਆ ਹੈ। 

ਕਈ ਆਧੁਨਿਕ ਵਿਚਾਰਵਾਨਾਂ ਦਾ ਮੌਤ ਹੈ ਕਿ ਰੌਂਬ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦਾ 
ਪ੍ਰਗਟਾਉ ਇਤਿਹਾਸ ਵਿੱਚ ਤੇ ਕੁਦਰਤ ਵਿੱਚ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਤਿਹਾਸ ਵਿੱਚੋਂ 
ਮਨੁੱਖਤਾ ਜੋ ਸਿੱਖਿਆ ਹਾਸਲ ਕਰਦੀ ਹੈ ਉਸ ਤੋਂ' ਦੈਵੀ ਦੇ ਸਦਾਚਾਰਕ ਨੇਮਾਂ 
ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਕੌਤਕ ਪਸ਼ੂ ਪੰਛੀਆਂ ਦੇ ਵਤੀਰੇ, 
ਸੁਦਰ ਦ੍ਰਿਸ਼ਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ, ਦੇਖਣ ਵਾਲੀ ਔਖ ਲਈ ਗੁਝੇ ਅਰਥ ਰਖਦੇ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਲਈ ਨਾ ਸਿਰਫ਼ ਸੈਕੇਤ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਬਲਕਿ ਇਕ ਐਸੀ ਮਾਨਸਕ ਅਵਸਥਾ ਭੀ ਜਿਸ ਵਿੱਚ ਟਿਕਾ, 
ਇਕਾਗਰਤਾ ਤੇ ਸ਼ਾਂਤੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਅਜੇਹੀ ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਐਦਰ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ 
ਕਰਨ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਆਚਰਨ ਵਿੱਚ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤਬਦੀਲੀਆਂ ਆਉਂਦੀਆਂ 
ਹਨ। ਕੁਦਰੰਤ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਲਾ, ਸੈਗੀਤ, ਕਵਿਤਾ ਆਦਿ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵੀ 
ਮਾਨਸਿਕ ਇਕਾਗਰਤਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਿੱਚ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਹਿੱਸਾ ਅਦਾ ਕਰ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਧਾਰਮਕ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੇ ਪਾਠ ਦੇ ਦੌਰਾਨ ਕਈ ਮਨੁੱਖ ਅਨੋਖੇ ਮਾਨਸਕ 
ਅਨੁਭਵਾਂ ਨਾਲ ਪਰਿਚਿਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਰੈਂਬ ਦਾ ਹੁਕਮ ਮੈਨਣ ਦੀ ਇੰਛਾ ਰੌਖਣ ਵਾਲੇ ਇਮਾਨਦਾਰ ਜਗਿਆਸੂ 
ਲਈ ਉਪਰ ਕਥੇ ਹੁਕਮ ਦੇ ਸਾਰੇ ਰੂਪਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਹਰੇਕ ਕੁਝ ਨਾ ਕੁਝ ਸਾਰਥਕਤਾ 
ਰਖਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਆਪਣੇ ਵਿਕਾਸ ਪਦ ਅਨੁਸਾਰ ਇੱਕ ਜਾ ਦੂਜੇ ਨੂੰ ਵਰਤੋਂ 
ਵਿੱਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਸਭ ਤੋਂ' ਬਹੁਤੀ ਮਹੌਤਤਾ ਕੁਦਰਤ ਤੇ 
ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦੇ ਅਸਚਰਜ ਕੌਤਕ ਦੇਖ ਕੇ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਵਿੱਚ ਆਉਣ 
ਨੂੰ ਹੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਰੌਥ ਦਾ ਹੁਕਮ ਮੈਨਣ ਲਈ (ਇਸ ਦੇ ਜੋ ਅਰਥ ਵੀ ਕੀਤੇ 
ਜਾਣ) ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਹਿਰਦੇ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਹੋਣਾ ਬਹੁਤ ਸਹਾਇਕ ਹੈ। 
ਰੁਕਮ ਤੇ ਹਉਮੈ” ਦਾ ਜੋ ਸੈਬੈਧ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖੀਏ ਤਾਂ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ 
ਦੀ ਸਾਰਥਕਤਾ ਝਟ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਭਾਵ ਮਨੁੱਖ ਵਿੱਚ ਆਪਣੀ 
ਅਸਮਰਥਾ ਦੀ ਪੂਤੀਤੀ ਜਗਾ ਕੇ ਹਉਮੈਂ ਦੀ ਪਕੜ ਢਿੱਲੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਨੇ ਰਚਨਾ ਦੇ ਮਹਾਨ ਆਕਾਰ ਦੇ ਟਾਕਰੇ ਉੱਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਲਘੂ ਆਕਾਰ 
ਦੀ ਤੁਛਤਾ ਵੇਲ ਧਿਆਨ ਦੁਆਕੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਖ਼ੁਦ-ਪਸੈਦੀ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ 
ਹੋਲਿਆਂ ਕਰਨ ਦਾ ਇਨਾ ਯਤਨ ਨਹੀਂ' ਕੀਤਾ ਜਿਨਾਂ ਰਚਨਾ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਤੇ 
ਵਿਚਿਤਰਤਾ' ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਮਨੁੱਖੀ ਬੁਧੀ ਦੀ ਅਸਮਰਥਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
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ਜਗਾ ਕੇ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਰਚਨਾ ਦੇ ਪੂਰੇ ਸੌਚ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਕਦੀ ਵੀ ਨਹੀਂ ਜਾਣ 
ਸਕਦਾ- ਇਹ ਸਰਥ-ਪ੍ਵਾਣਤ ਸਚਾਈ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਕਲਾ ਦੀ 
ਜ਼ਬਾਨ ਵਿੱਚ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਸੋਚਾਈ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਨ ਕਰਨ ਵਾਲੇ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ “ਸਿਰਿ ਗਾਵਾਰਾ ਗਾਵਾਰੁ” ਕਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੌਚਾਈ ਦੀ 
ਪਛਾਣ ਵਿੱਚੋਂ ਜੋ ਬੌਧਿਕ ਨਿਮਰਤਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਉਹ ਮਨੁੱਖੀ ਬੁੱਧੀ ਦੇ ਤਿਖੇ 
ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਬੁਨਿਆਦ ਬਣਦੀ ਹੈ। ਜਿਹੜੀ ਬੁਧੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕੀਤੇ ਗਿਆਨ ਉਤੇ ਮੋਹਤ ਕਰਦੀ ਹੈ, (5੦005068000) ਉਹ ਸਿਆਣਪ ਦੇ 
ਦਰਜੇ ਤਕ ਨਹੀਂ' ਪਹੁਚੀ। ਅਜੇਹੀ ਸੀਮਤ ਬੁੱਧੀ ਦੇ ਮਾਲਕਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਨੇ ਵਿਐਗ ਨਾਲ 'ਸਿਆਣਾ” ਕਹਿ ਕੇ ਛੁਟਿਆਇਆ ਹੈ ਤੇ ਉਤਮ-ਨੀਚ ਦੀ 


ਕਸੌਟੀ ਉੱਤੇ ਘਟੀਆ ਸਾਬਤ ਕੀਤਾ ਹੈ : 
(ਉ) _ ਨਾਨਕ ਆਖਣਿ ਸਭੁ ਕੋ ਆਖੈ ਇਕਦੂ ਇਕੁ ਸਿਆਣਾ॥ 
ਵਡਾ ਸਾਹਿਬੁ ਵਡੀ ਨਾਈ ਕੀਤਾ ਜਾ ਕਾ ਹੋਵੈ॥ 


ਨਾਨਕ ਜੇ ਕੋ ਆਪੋ ਜਾਣੈ ਅਗੈ ਗਇਆ ਨ ਸੋਹੈ॥ (੨੧) 
(ਅ) _ ਬੈਦਿ ਖਲਾਸੀ ਭਾਣੈ ਹੋਇ॥ ਹੋਰੁ ਆਖੁ ਨ ਸਕੈ ਕੋਇ। 
ਜੇ ਕੋ ਖਾਇਕੁ ਆਖਣਿ ਪਾਇ॥ 
ਉਹ ਜਾਣੈ ਜੇਤੀਆ ਮੁਹਿ ਖਾਇ॥ (੨੫) 
ਬੌਧਕ ਨਿਮਰਤਾ ਇਕ ਐਸਾ ਦਰਵਾਜ਼ਾ ਹੈ ਜੋ ਹਉਮੈ' ਤੋਂ ਨਵਿਰਤੀ ਦੇ 
ਵਿਸ਼ਾਲ ਮੈਦਾਨਾਂ ਵਲ ਖੁਲ੍ਹਦਾ ਹੈ। ਹਉਮੈ' ਦੇ ਦਬਾ ਦੇ ਘਟਣ ਨਾਲ ਹੀ ਮਨੁੱਖ 
ਵਿੱਚ ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਮੈਨਣ ਦੀ ਰੁਚੀ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਹੁਕਮ ਮੈਨਣ ਦੀ ਰੁਚੀ ਪੈਦਾ ਕਰਨਾ ਜੁਪਜੀ ਦਾ ਗੁੱਝਾ ਯਤਨ ਹੈ। ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ 
ਪਉੜੀ ਤੋਂ` ਲੈ ਕੇ ਉਨ੍ਹੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਤਕ, ਚਾਰ ਵਾਰੀ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਰਚਨਾ 
ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਦੇ ਵਰਣਨ ਬਾਅਦ ਬੌਧਿਕ ਨਿਮਰਤਾ ਜਗਾ ਕੇ ਰਚਨਹਾਰ ਦਾ 
ਭਾਣਾ ਮੈਨਣ ਦੀ ਤੀਬਰ ਲੋਚਾ ਦਾ ਪੁਗਟਾਉ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਤੋਂ ਇਸ ਲੋਚਾ 
ਦੀ ਮਹੌਤਤਾ' ਸਿਧ ਹੁੰਦੀ ਹੈ : 
ਕੁਦਰਤਿ ਕਵਣ ਕਹਾ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਵਾਰਿਆ ਨ ਜਾਵਾ ਏਕ -ਵਾਰ॥ 
ਜੋ ਤੁਧੁ ਭਾਵੈ ਸਾਈ ਭਲੀ ਕਾਰ॥ ਤੂ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਨਿਰੈਕਾਰੁ॥੧੬॥ 
ਇਥੇ ਰੌਂਥ ਦੇ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਜਿਸ ਇਕਸੁਰਤਾ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ 
ਦਾ ਅਸਲ ਮਨੋਰਥ ਸੁਝਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਉਸੇ ਨੂੰ ਚੌਥੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਦਰਬਾਰ 
ਵਿੱਚ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦਾ ਪਿਆਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਲੋਚਾ ਰਾਹੀ” 
ਨਿਰੂਪਣ ਕੀਤਾ ਹੈ : ਰਹ 
ਸਾਚਾ ਸਾਹਿਬੁ ਸਾਚੁ ਨਾਇ ਭਾਖਿਆ ਭਾਉ ਅਪਾਰੁ 
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ਆਖਹਿ ਮੈਗਹਿ ਦੇਹਿ ਦੇਹਿ ਦਾਤਿ ਕਰੇ ਦਾਤਾਰੁ ॥ 

ਫੇਰਿ ਕਿ ਅਗੈ ਰਖੀਐ ਜਿਤੁ ਦਿਸੈ ਦਰਬਾਰੁ॥ 

ਮੁਹੋ ਕਿ ਬੋਲਣੁ ਬੋਲੀਐ ਜਿਤੁ ਸੁਣਿ ਧਰੇ ਪਿਆਰੁ॥ 

ਰੈਥ ਦੇ 'ਦਰਬਾਰੁ” ਦੀ ਜਾਂ ਉਸਦੇ 'ਪਿਆਰੁ” ਦੀ ਪਾ੍‌ਪਤੀ 'ਸੌਂਚੁ” ਦੀ 

ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਾਲੋਂ' ਵੌਖਰੀ ਗੌਲ ਨਹੀਂ, ਤੇ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਐਦਰੂਨੀ ਅਰਥ ਹੁਕਮ ਨਾਲ 
ਇਕਸੁਰਤਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ “ਰੁਕਮਿ ਰਜਾਈ 
ਚਲਣਾ” ਤੇ ਚੌਥੀ ਦੇ “ਐਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲਾ ਸਚੁ ਨਾਉ” ਵਿੱਚ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ ਸਾਂਝ ਹੈ। 
ਨਾਮ ਜਪਣ ਦਾ ਸਿੰਟਾ ਸਦਾ ਇਹ ਯਾਦ ਰੌਖਣਾ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜ਼ਿਦਗੀ ਦੀ 
ਹਕੀਕਤ ਹੁਕਮ ਹੈ, ਹਉਮੈਂ ਨਹੀਂ, ਭਾਵ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਤੇ 
ਸੀਮਤ ਮਰਜ਼ੀ ਅਨੁਸਾਰ ਆਪਣੇ ਤੇ ਬਾਹਰਲੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਢਾਲਣ ਦੇ ਯਤਨ 
ਵਿੱਚ ਸਫਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ; ਆਪਣੇ ਅਮਲ ਨੂੰ ਜ਼ਿਦਗੀ ਦੀਆਂ ਅਸਲੀਅਤਾਂ 
ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਬਣਾਉਣ ਵਿੱਚ ਹੀ ਉਸਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਹੈ। ਨਾਮ ਜਪਣ 
ਵੇਲੇਂ ਜੋ ਲੋਕ “ਵਾਹਿਗੁਰੂ” ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਦੁਹਰਾਉਂਦੇ ਹਨ ਉਹ ਹਰ ਘਟਨਾ ਵਸਤ 
ਤੇ ਜੀਵ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ ਵਿਸੁਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਵਿੱਚ ਆਉਣ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਕਰਦੇ 
ਹਨ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦ ਇਹ ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਹੁਕਮ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਕੁਝ ਨਹੀਂ, 
ਇਸ ਕਰਕੇ ਹੁਕਮ ਮਹਾਨ ਹੈ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਹੁਕਮ ਦੀ ਚੇਤਨਾ 
ਵਧਾਉਣੀ, ਹਉਮੈਂ ਦੀ ਘਟਾਉਣੀ ਤੋ ਐਤ ਵਿੱਚ ਹੁਕਮ ਦੀ ਮੁਕੈਮਲ 
ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ। “ਨਾਮ', 'ਹੁਕਮ', ਸੋਚ ਇਕੋ ਪੈਂਧਰ ਉਤੇ 
ਵਿਚਰਨ ਵਾਲੇ ਸ਼ਬਦ ਹਨ। 


4. 

ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਏ ਜੀਵਨ-ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਅਨੁਸਾਰ ਸੌਚ ਉੱਤੇ ਪੁੰਜੇ 
ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਗੁਣ ਕੋਈ ਕਰਮਹੀਨ ਤੇ ਬੇਹਰਕਤ ਅਵਸਥਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ 
ਉਹ ਅਪਣੀ ਚੇਤਨਾ ਦੇ ਸਾਜ਼ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵਾਰਥੀ ਇੰਛਾ ਦੇ ਸੈਗੀਤ ਨਾਲ 
ਇਕਾਗਰ ਕਰਕੇ ਹਰ ਪਲ ਗਤੀਸ਼ੀਲ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਪਲ ਪਲ ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਬੁਝਣਾ 
ਤੇ ਹੁਕਮ ਦੇ ਰਾਹ ਤੁਰਨਾ ਕਰਮਸ਼ੀਲ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਲ ਜਪੁਜੀ 
ਵਿੱਚ ਬਾਰ-ਬਾਰ ਇਸ਼ਰੇ ਕੀਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਜੇ ਸੋਚਖੈਡ ਆਤਮਕ ਜੀਵਨ ਦੀ 
ਪੂਰਨਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ ਜੀਵਨ ਪਰਵਾਹ ਦੇ ਕਿਸੇ ਨਿਸ਼ਾਨੇ ਉੱਤੇ ਪੁਜ 
ਕੇ ਅਟਕ ਜਾਣ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਇਸ ਪਰਵਾਹ ਦੇ, ਹਉਮੈ' ਦੇ ਟੋਇਆਂ 
ਟਿਬਿਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਨਿਕਲ ਕੇ, ਹੁਕਮ ਦੀ ਅਡੋਲ ਸ਼ਾਹਰਾਹ ਉਤੇ ਪੈ ਜਾਣ ਦੀ ਦਸ਼ਾ 
ਹੈ, ਜਿਥੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਵੀ, ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ “ਜਿਵ ਜਿਵ 
ਹੁਕਮੁ ਤਿਵੈ ਤਿਵ ਕਾਰ” ਦਾ ਆਦਰਸ਼, ਸੈਪੂਰਨ ਤੌਰ ਉੱਤੇ, ਵਰਤੋ' ਵਿੱਚ ਆ 
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ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਪੂਰਨਤਾ ਤੋਂ ਉਰਲੇ ਦਰਜਿਆਂ ਉਤੇ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਯਤਨ 
ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਬੁਝਣਾ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਅਮਲ ਦਾ ਪੈਧ-ਦਰਸਾਊ ਬਣਾਉਣਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਮੁਢਲੇ ਪੜਾਵਾਂ ਉਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਹਉਸੈ' ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਪਰਵਾਰ ਦੇ ਜੀਅ, 
ਕਾਮਾਦਿਕ, ਹੁਕਮ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਕਰਦੇ ਰਹਿਦੇ ਹਨ ਤੇ ਸਾਧਕ ਆਪਣੀ ਇਰਾਦਾ 
ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਜ਼ੋਰ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜਿਤਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਜਦ ਅਭਿਆਸ ਪਕਣ ਬਾਅਦ 
ਹਉਮੈਂ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਢਿਲਾ ਪੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਹੁਕਮ ਦੀ ਕਾਰ ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਇਰਾਦਾ-ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ ਬੁੱਧੀ ਅਤੇ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਮਿਲਵਰਤਣ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਸਿਮਰਨ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਲੋੜਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸਿਮਰਨ ਕਰਨ ਦਾ 
ਲਾਭ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਹਰ ਵਕਤ ਹੁਕਮ ਰੂਪੀ ਪੈਧ-ਦਰਸਾਊ ਨੂੰ 
ਯਾਦ ਰਖਦਾ ਹੈ ਤਾ ਕਿ ਆਪਣੀ ਹਉਮੈ' ਦੇ ਹੌਥ ਆਪਣੇ ਕਰਮ ਦੀ ਵਾਗ ਡੋਰ 
ਨਾ ਜਾਣ ਦੇਵੇ। ਸਿਮਰਨ ਹਉਮੈ' ਤੋਂ ਬਚਣ ਤੇ ਹੁਕਮ ਦੀ ਸ਼ਰਨ ਪੈਣ ਦਾ 
ਸਹਾਇਕ ਕਰਤੱਵ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਕਿਸੇ ਕਾਲਪਣਿਕ ਦਸ਼ਾ ਵਿੱਚ 
ਪਹੁਚਣਾ ਨਹੀਂ, ਹਰ ਵਕਤ ਆਪਣੇ ਅਮਲ ਦੀਆਂ ਮੁਹਾਰਾਂ ਹੁਕਮ ਦੀ ਸੇਧ ਵਿੱਚ 
ਮੋੜੀ ਰੌਖਣਾ ਹੈ। ਜਦੋ' ਹਉਮੈ' ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੀ ਖਿੰਚ ਅਮਲ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭਾਵਤ 
ਕਰਨ ਦੇ ਉੱਕਾ ਅਸਮਰਥ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤੇ ਹੁਕਮ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਨੂੰ ਅਮਲ ਸਹਿਜ 
ਸੁਭਾ ਕਬੂਲ ਕਰਨ ਲਗ ਪਵੇ, ਓਦੋਂ ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਪੂਰਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਸਿਮਰਨ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਦਰਜਾ ਬਦਰਜਾ ਮੁਕੈਮਲ ਇਕਸੁਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦਾ 
ਸਾਧਨ ਹੈ ਤੇ ਹਉਮੈਂ ਦੀ ਬਲਵਾਨ ਟੂੰਬ ਨੂੰ ਹੌਲੇ ਹੌਲੇ ਮੌਧਮ ਕਰਦੇ ਜਾਣ ਦਾ 
ਵਸੀਲਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਧਰਮ ਖੰਡ ਨੂੰ (ਇਰਾਦਾ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਨਾਲ) ਮਨੁੱਖੀ ਫ਼ਰਜ਼ ਪਾਲਣ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦਸਣ ਬਾਅਦ ਜਦੋਂ ਗਿਆਨ ਖੰਡ ਦਾ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਵਿੱਚ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਦਾ ਚਿਤਰ ਖਿਚ ਕੇ 
ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਅਨੰਦਮਈ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦਾ ਸਪਸ਼ਟ ਇਕਰਾਰ ਦੁਆਇਆ ਹੈ : 

ਧਰਮ ਥੈਡ ਕਾ ਏਹੋ ਧਰਮੁ॥ ਗਿਆਨ ਖੋਡ ਕਾ ਆਖਹੁ ਕਰਮੁ॥ 

ਕੇਤੇ ਪਵਣ ਪਾਣੀ ਵੈਸੈਤਰ ਕੇਤੇ ਕਾਨ ਮਹੇਸ॥ 

ਕੇਤੇ ਬਰਮੇ ਘਾੜਤਿ ਘੜੀਅਹਿ ਰੂਪ ਰੈਗ ਕੇ ਵੇਸ॥ 

ਕੇਤੀਆ ਕਰਮ ਭੂਮੀ ਮੇਰ ਕੇਤੇ ਕੇਤੇ ਧੂ ਉਪਦੇਸ॥ 

ਕੇਤੇ ਇਦ ਚੈਦ ਸੂਰ ਕੇਤੇ ਕੇਤੇ ਮੈਡਲ ਦੇਸ॥ (ਪਉੜੀ ੩੫) 

ਗਿਆਨ ਖੰਡ ਮਹਿ ਗਿਆਨ ਪੁਚੇਡ॥ 

ਤਿਥੈ ਨਾਦ ਬਿਨੋਦ ਕੋਡ ਅਨੰਦ॥ (ਪਉੜੀ ੩੬) 

ਇਸ ਅਨੰਦ ਦੇ ਅਸਰ ਹੇਠ ਮਨੁੱਖ ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਹਉਮੈ' ਤੋਂ ਤਰਜੀਹ ਦੇਣ ਦੀ 

ਕਾਫ਼ੀ ਸਿਖਲਾਈ ਲੈ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਹਉਮੈਂ ਬਹੁਤ ਕਰੜੀ ਹੈ, ਝਟ ਪਟ ਫ਼ਤਹ 
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ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਸਰਮ ਖੋਡ ਵਿੱਚ ਸਾਧਕ ਦਾ ਇਸ ਨਾਲ ਅਖ਼ੀਰੀ ਮੋਰਚਾ ਲਗਦਾ 
ਹੈ। ਇਹ ਬਹੁਤ ਪਰਿਸ਼ਰਮ ਦਾ ਖੈਡ ਹੈ। ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਹੁਕਮ ਨੂੰ 
ਯਾਦ ਕਰਦਾ ਸਾਧਕ ਹਉਮੈਂ ਦੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਗੁਝੇ ਹਥਕੰਡਿਆਂ ਨੂੰ ਭੀ ਪਛਾਣ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਜੋ ਇਹ ਪਰਉਪਕਾਰ ਆਦਿਕ ਦੇ ਭੇਸ ਵਿੱਚ ਵਰਤਦੀ ਹੈ। ਹਉਮੈਂ' ਦਾ ਅਖ਼ੀਰੀ 
ਦਾਅ ਨੇਕੀ ਦਾ ਪੜਦਾ ਓੜ੍ਹਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਕਿ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਇਹ ਰਥ ਦੇ ਰਾਹ 
ਦਾ ਹੀ ਪੈਂਤੜਾ ਮਹਿਸੂਸ ਹੋਵੇ। ਨੌਕੀ ਤੇ ਕੁਰਬਾਨੀ ਕਰਨ ਸਮੇਂ ਜੇ ਸਾਧਕ ਰੈਚਕ 
ਮਾਤਰ ਭੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਾਣ ਕਰ ਲਵੇ ਤਾਂ ਹਉਮੈਂ ਦੇ ਧੋਖੇ ਵਿੱਚ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਚੇਰੇ ਮਾਣ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਬੁੰਧੀ ਬਹੁਤ 
ੁਕੈਨੀ ਰਖਣੀ ਪੈਂਦੀ ਹੈ ਤੇ ਮਨ ਉਤੇ ਪੂਰਾ ਕੁੰਡਾ ਲਾਉਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਸਰਮ ਖੰਡ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ ਐਗਾਂ ਨੂੰ ਨਵੇਂ ਸਿਰਿਓ' ਹੁਕਮ ਦੇ ਸੋਚੇ ਵਿੱਚ ਢਾਲਣ ਦੀ 
ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੀ ਜਾਗਰਤ ਤੇ ਜੱਦੋਂ-ਜਹਿਦ ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਆਸਰੇ ਹੀ 
ਨਿਭਦੀ ਤੇ ਫਲੀਭੂਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਸਿਮਰਨ ਹੁਕਮ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਦੀ ਜੋਤ 
ਨਿਰੈਤਰ ਜਗਾਈ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਕਰਮ ਖੈਡ ਵਿੱਚ ਹਉਮੈ' ਪੂਰੇ ਤੌਰ ਉਤੇ ਹਥਿਆਰ 
ਸੁਟ ਚੁੱਕੀ ਹੈਦੀ ਹੈ। ਹਉਮੈਂ ਦਾ ਵਿਰੋਧ ਖ਼ਤਮ ਹੋਣ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਆਤਮਕ 
ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਪੂਰੇ ਠਾਠ ਨਾਲ ਉਜਾਗਰ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। ਉਹ ਆਤਮਕ ਹੁਲਾਰੇ 
ਮਾਣਦਾ ਨਾ ਕੇਵਲ ਆਪ ਉਚੇ ਸਿਖਰਾਂ ਉੱਤੇ ਜਿਉਂਦਾ ਹੈ ਸਗੋਂ' ਹੋਰਨਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਿਖਰਾਂ ਤੌਂਕ ਪੁਚਾਉਣ ਦੀ ਸਮਰਥਾ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਮਾਨੋ ਉਹ 
ਜਗਤ ਦੇ ਗੁਰੂਆਂ, ਭਗਤਾਂ, ਪੈਸ਼ੀਬਰਾਂ, ਅਵਤਾਰਾਂ ਦਾ ਹਮਪੋਲਾ ਬਣ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਹੁਕਮ ਦੀ ਕਾਰ ਨਿਰਵਿਘਨ ਚੌਲੇ ਤਾਂ ਇਹ ਸਦਾ ਪਰਉਪਕਾਰ ਤੇ ਕੁਰਬਾਨੀ 
ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਦੀ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਕਰਮ ਹੁਣ ਹਉਮੈ' ਦੇ ਪਰਛਾਵੇਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਚੁੱਕੇ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਅਜਿਹੇ ਹੁਕਮ-ਪਰਾਇਣ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਰੌਬੀ ਪਰਯੋਜਨਾ ਦਾ ਭਾਈਵਾਲ 
ਵੀਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਦੇ ਨਿੱਜੀ ਹਿੱਤ ਸਮਾਪਤ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਹੁੰਦੇ 
ਹਨ। ਉਹ ਜੋ ਕੁਝ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਇੰਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੈਵੀ ਹਥਿਆਰ 
ਸਮਝ ਕੇ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹੀ ਸੋਚਖੰਡ ਵਿੱਚ ਪਹੁੰਚੇ ਰਹੌਸਵਾਦੀ ਦਾ ਲੈਂਛਣ ਹੈ। 
ਇਉਂ ਧਰਮ ਖੇਡ ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ ਸੌਚਖੈਡ ਤਕ ਹੁਕਮ ਦੀ ਕਾਰ ਪ੍ਰਧਾਨ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 
ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹੁਕਮ ਦੇ ਜੀਵਨ ਰਾਹੀਂ, ਸੋਚ ਨਾਲ ਅਭੇਦ 
ਕਰਨਾ ਹੈ। ਹੁਕਮ ਦਾ ਜੀਵਨ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਬਿਨਾਂ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਨਾਮ ਰਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸੈਸਾ ਦੁਆਰਾ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ 
ਵਿਸਮਾਦ ਪ੍ਰੇਮ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਦਾਤਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ' ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ ਜਾਗ ਪਵੇ 
ਉਸ ਦੀ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਸੌਖੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 


ਸਾਰ-ਅਸ਼ 
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ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਤਿਨ ਕਾਰਜ ਕੀਤੇ ਹਨ : 

(ਉ) _ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਸੋਚ ਨੂੰ ਚੇਤਨ ਮੈਨਿਆ ਹੈ ਤੇ ਸਾਰੀ ਪ੍ਰਕਿਰਤੀ ਤੇ 
ਮਨੁਖਤਾ ਨੂੰ ਇਸ ਚੇਤਨ ਸੌਤਾ ਦੀ ਇੱਛਾ ਜਾਂ ਹੁਕਮ ਅਧੀਨ 
ਚਲਦੀ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। 

(ਅ) __ ਇਸ ਹੁਕਮ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਕਈ ਕਾਵਿਕ 
ਵਿਧੀਆਂ ਵਰਤੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਮੁਂਖ ਤੌਰ ਉਤੇ ਸਭ ਦਾ ਮੈਤਵ ਪਾਠਕਾਂ 
ਵਿੱਚ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵ ਜਗਾਉਣਾ ਹੈ। 

(ਏ) ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਦੁਆਰਾ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਸਮਾਦਕ 
ਭਾਵ ਬਲਵਾਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਭਾਵ ਉਤਪੈਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਸਦਕਾ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਰੌਬੀ ਹੁਕਮ ਦੀ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਸੌਖੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਹੁਕਮ ਸਨਣਾ ਜੀਵਨ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਦੌਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ 
ਸੋਚ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾਲ ਅਭੇਦ ਕੀਤਾ' ਹੈ। 
ਨਾਮ ਸਿਰਮਨ ਦੁਆਰਾ ਮਨੁੱਖੀ ਕਰਮ ਦੀ ਵਾਗ-ਡੋਰ ਰੌਂਬੀ ਹੁਕਮ ਦੇ 
ਹੌਂਥ ਦੇਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਅਸਲ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ। ਸੋ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ 
ਸਿਧਾਂਤਕ ਨਾਲੋਂ ਸਾਧਨਕ ਪੌਖ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੈ। 

ਆ 
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ਜਪੁ ਦਾ ਸੈਕਲਪ 


ਭਾਰਤੀ ਧਾਰਮਕ ਅਭਿਆਸਾਂ ਵਿੱਚ ਜਪ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਮਹੌਤਤਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਰਹੀ ਹੈ। ਦਾਨ, ਤੀਰਥ-ਯਾਤਰਾ, ਯਗ, ਕੁੰਭ ਆਦਿਕ ਤਾਂ ਕਦੀ ਕਦੀ ਕੀਤੇ 
ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਧਰਮ ਦੇ ਐਗ ਸਨ, ਪਰ ਆਰਤੀ, ਪੂਜਾ, ਇਸ਼ਨਾਨ, ਹਵਨ ਆਦਿ 
ਰੋਜ਼ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਿੱਚ ਲਿਆਏ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਨਾਲ ਕੁਝ ਪਵਿੱਤਰ ਮੈਤਰ 
ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਆਮ ਸੀ। ਮੈਤਰਾਂ ਦੇ ਜਪ ਦੀ ਮਹੋਂਤਤਾ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਇਸ 
ਗੌਲ ਤੋਂ ਲਗਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਨਾ ਸਿਰਫ਼ ਹੋਰ ਧਾਰਮਕ 
ਅਭਿਆਸਾਂ ਦਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਐਗ ਸਨ, ਬਲਕਿ ਸੁਤੈਤਰ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਵੀ ਵਰਤੋਂ ਵਿੱਚ 
ਆਉਂਦੇ ਸਨ। ਧਰਮ ਵਲ ਬਹੁਤਾ ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਲੌਕ ਤਾਂ, ਦਿਨ ਦੇ ਕੁਝ' 
ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਸਮਿਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਵੀ, ਤਕਰੀਬਨ ਹਰ ਵਕਤ, ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ 
ਪਵਿੱਤਰ ਸਤਰ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦੇ ਜਾਂ ਗਾਉਂਦੇ ਰਹਿਦੇ ਸਨ। ਹਿੰਦੂ ਧਰਮ ਦੀ 
ਬ੍੍‌ਹਮਣੀ ਧਾਰਾ, ਸ਼ੈਵ ਧਾਰਾ ਤੇ ਵੈਸ਼ਨਵ ਧਾਰਾ'ਦੇ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਤੇ ਸਾਧਨਾਂ ਵਿੱਚ 
ਅਨੇਕਾਂ ਮਤਭੇਦ ਤੇ ਵਖਰੇਵੇਂ ਸਨ ਪਰ ਮੈਤਰਾਂ ਦੇ ਜਪ ਦਾ ਐਗ ਸਭ ਵਿੱਚ 
ਸਾਂਝਾ ਸੀ। ਬਾਾਹਮਣੀ ਯਗ-ਹਵਨ, ਵੇਦ-ਮੈਤਰਾਂ ਦੇ ਪਾਠ ਬਿਨਾਂ ਅਧੂਰੇ ਰਹਿੰਦੇ 
ਸਨ। ਯੋਗ-ਅਭਿਆਸ ਵਿੱਚ ਓਮ” ਆਦਿਕ ਪਵਿੱਤਰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਜਾਪ ਨੂੰ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਥਾਂ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ। ਤਾਂਤਰਕ ਮਤ ਤਾਂ ਜੈਤਰ ਮੈਤਰ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਹੋਰ 
ਕੁਝ ਰਹਿ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸੀ ਗਿਆ। ਬੁਧ-ਮਤ ਦੀਆਂ ਤਾਂਤਰਕ ਰੈਗਤ ਵਾਲੀਆਂ 
ਅਨੇਕਾਂ ਸ਼ਾਖ਼ਾਂ ਨੇ ਮੈਤਰ ਦੇ ਰਟਣ ਦੇ ਨਵੇਂ ਨਵੇਂ ਢੈਗ ਪਰਚੌਲਤ ਕਰਕੇ ਇਸ 
ਐਗ ਨੂੰ ਅਤਿ ਦੇ ਦਰਜੇ ਉੱਤੇ ਪੁਜਾ ਦਿੱਤਾ ਸੀ। ਵੈਸ਼ਨਵ ਧਰਮਾਂ ਨੇ ਵੈਦਕ 
ਕਰਮ ਕਾਂਡ, ਯੋਗਾ-ਅਭਿਆਸ ਤੇ ਤਾਂਤਰਕ ਪੂਜਾ-ਵਿਧੀਆ ਵਿਰੁੱਧ ਜ਼ੋਰਦਾਰ 
ਪ੍ਰੋਟੈਸਟ ਖੜ੍ਹਾ ਕੀਤਾ ਪਰ ਪਵਿੱਤਰ ਭਜਨਾਂ ਦੇ ਜਪ, ਪਾਠ ਤੇ ਕੀਰਤਨ ਦੀ 
ਸਾਰਥਕਤਾ ਤੋਂ ਉਹ ਭੀ ਇਨਕਾਰ ਨਾ ਕਰ ਸਕੇ। ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦਰਵੇਸ਼ਾਂ ਵਿੱਚ 
ਵਜਦ ਵਿੱਚ ਆ ਕੇ ਜਾਂ ਵਜਦ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ “ਔਲਾ ਹੂ ਔਲਾ ਰੂ” ਜਾਂ 
ਹੋਰ ਅਜਿਹੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੂੰ ਘੋਟਿਆਂ ਬਧੀ ਦੁਹਰਾਈ ਜਾਣ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਅਨੇਕਾਂ 
ਦੇਸ਼ਾਂ ਵਿੱਚ ਸਦੀਆਂ ਤਕ ਪਰਚੌਲਤ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਕਵਾਲਾਂ ਨੂੰ ਹੁਣ ਤਕ ਕਾਫ਼ੀਆਂ 
`ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਦੁਹਰਾਉਂਦੇ ਹੋਏ ਹਾਲ ਪੈ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਭਾਰਤੀ ਜਪ ਦੇ ਸਮਾਨਐਤਰ 
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ਇਸਲਾਮ ਵਿੱਚ 'ਜ਼ਿਕਰ' (ਜਾਂ ਧਿਕਰ) ਦੀ ਪੁਥਾ ਬਹੁਤ ਬਲਵਾਨ ਰਹੀ ਹੈ। 
ਮਾਲਾ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਜਿਨਾਂ ਭਾਰਤ ਵਿੱਚ ਹੈ ਓਨਾ ਹੀ ਤਸਬੀ ਦਾ ਮੁਸਲਮਾਨਾਂ 
ਤੇ ਈਸਾਈਆਂ ਵਿੱਚ ਹੈ। ਹਰ ਧਰਮ ਮਾਲਾ-ਤਸਬੀਆਂ ਤੇ ਮੈਤਰਾਂ-ਜਾਪਾਂ ਦੀ 
ਨਿਖੇਧੀ ਕਰਦਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਐਤ ਵਿੱਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਨੂੰ ਅਵੇਂਸ਼ ਮੈਨਦਾ 
ਹੈ। ਧਾਰਮਕ ਚੇਤਨਾ, ਨੀਵੇਂ ਤੇ ਉੱਚੇ ਦੋਹਾਂ ਪੌਧਰਾਂ ਉੱਤੇ, ਮੈਤਰਾਂ ਭਜਨਾਂ ਦੇ 
ਜਪ ਤੇ ਪਾਠ ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਆਪਣੇ ਮੈਤਵਾਂ ਵਿੱਚ ਸਫਲ ਹੋਣ ਦੇ ਸਦਾ ਅਸਮਰਥ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦੀ ਰਹੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਵੀ ਜਪ ਦੀ ਪ੍ਥਾ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ; ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਇੰਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰੂਪ ਵਿੱਚ। ਰ੍‌ 
2. 

ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਵਿੱਚ ਐਕਿਤ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚੋਂ ਜਪੁਜੀ ਇੰਕ ਐਸੀ ਰਚਨਾ 
ਹੈ, ਜਿਸ ਉੱਤੇ ਕਿਸੇ ਰਾਗ ਦਾ ਨਾਂ ਨਹੀਂ' ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ। ਇਸ ਦੀ ਸੋਦਰ ਵਾਲੀ 
ਪਉੜੀ ਥੋੜ੍ਹੇ ਜਿਹੇ ਫ਼ਰਕ ਨਾਲ “ਆਸਾ ਰਾਗੁ” ਵਿੱਚ ਦੁਬਾਰਾ ਆਈ ਹੈ ਤੇ ਕਈ 
ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਦੀ ਰਾਏ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਫ਼ਰਕ ਇਸ ਨੂੰ ਰਾਗ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਢਾਲਣ 
ਵਾਸਤੇ ਪਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਸਿੰਖ ਗੁਰਦਵਾਰਿਆਂ ਵਿੱਚ ਕੀਰਤਨ ਕਰਦਿਆਂ 
ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਕਿਸੇ ਭਾਗ ਨੂੰ ਵੀ ਗਾਇਆ ਨਹੀਂ' ਜਾਂਦਾ। ਕਈ ਵੇਰ ਸਵੇਰ ਵੇਲੇ 
ਸੈਗਤ ਰਲ ਕੇ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਪਾਠ ਬਾਕਾਇਦਾ 
ਬਝਵੀ' ਲੈਅ ਵਿੱਚ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਪਾਠ ਨੂੰ ਸੈਗੀਤ ਦਾ ਅਲਾਪ 
ਨਹੀ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਗੁਰੂ ਗ੍ਰਥ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸੈਪਾਦਕ ਗੁਰੂ ਅਰਜਨ ਦੇਵ 
ਜੀ ਵੱਲੋਂ, ਹੋਰ ਬਾਣੀਆਂ ਦੇ ਵਿਪਰੀਤ, ਜਪੁਜੀ ਉੱਤੇ ਕਿਸੇ ਰਾਗ ਦਾ ਨਾਂ ਨਾ 
ਦੇਣ ਦਾ ਕਾਰਨ ਇਹ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜਪੁਜੀ ਗਾਉਣ ਦੀ ਬਜਾਏ ਵਿਚਾਰ ਕੇ 
ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਹੈ। ਕਈ ਸਮਝਦਾਰ ਲੋਕ ਤਾਂ ਸਵੇਰੇ ਗੁਰਦੁਆਰੇ ਜਾਣ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲਾਂ, ਇਕਾਂਤ ਵਿੱਚ ਬੈਠ ਕੇ, ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਤੌਰ ਉੱਤੇ, ਇਸਦਾ ਪਾਠ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਾਇਦ ਸੋਚ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਨ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਹੀ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਨੇ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰ ਲਫ਼ਜ਼ ਬਾਰ-ਬਾਰ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਇਕ 
ਪਾਸੇ ਤਾਂ “ਸੈਗਤ” ਜਾਂ “ਸਾਧ-ਸੇਗ” ਵਰਗਾ ਇਕ ਵੀ ਲਫ਼ਜ਼ ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ 
ਨਹੀਂ ਮਿਲਦਾ, ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ “ਵੀਚਾਰ” ਜਾਂ “ਵੀਚਾਰੁ” ਲਫ਼ਜ਼ ਘੌਟੋ-ਘੋਟ ਪੈਦਰਾਂ 
ਵਾਰੀ ਇਸ ਵਿਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਨਹੀਂ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਨਿਰੈਕਾਰ ਨੂੰ ਨਿਰੋਲ ਮਨੁੱਖੀ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਦਸਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। 'ਵੀਚਾਰ'” 
ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 'ਗਾਵਹਿ' ਲਫ਼ਜ਼ ਵੀ ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਅਨੇਕਾਂ ਵਾਰੀ ਆਇਆ ਹੈ। 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਨਸ਼ਾ ਇਹ ਲਗਦੀ ਹੈ ਕਿ ਜਿਥੇ ਕਰਤਾਰ ਦੀਆਂ ਸਿਫ਼ਤਾਂ ਗਾਉਣ 
ਨਾਲ ਲਾਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਥੇ ਉਸ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨੀ ਭੀ ਸਾਰਥਕ ਹੋ 
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ਸਕਦੀ ਹੈ। ਜਾਂ ਸ਼ਾਇਦ ਉਹ- ਗਾਉਣ ਤੇ ਵਿਚਾਰ ਦੇ ਅਮਲਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ ਕੇ 
ਵਰਤਣ ਦਾ ਸੁਝਾ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਜੇ ਜਪੁਜੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਸਮੁਚੀ ਕਵਿਤਾ 
ਦੇ ਬੁਨਿਆਦੀ ਤੌਤਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਨਿਧਤਾ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਬਾਣੀ ਹੈ ਤਾਂ ਇਸ ਦੇ 
ਪਾਠ ਤੋਂ ਇਹ ਨਿਰਣਾ ਬਹੁਤ ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਧਰਮ 
ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਵਿਚ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਨਾਲੋਂ' ਸੋਚ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਦਰਜਾ ਬਹੁਤ ਉੱਚਾ ਹੈ। 
ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਧਰਮ ਵਿਚ ਉਦੋਂ ਪਰਵੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜਦ ਧਰਮ ਇਕ ਸਮਾਜਕ 
ਸੈਸਥਾ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਨ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਸਮਾਜਕ ਇਕਾਗਰਤਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ 
ਧਾਰਮਕ ਨੌਤਾ ਸਾਂਝੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਤੋਰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦਾ, 
ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਆਪਣੇ ਧਰਮ ਨੂੰ, ਸਾਂਝੇ ਸਮਾਜਕ ਕਰਮਾਂ ਤੋਂ ਨਿਆਰੇ ਰਖ ਕੇ, ਮੁਖ 
ਤੋਰ ਉਤੇ, ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਰਹੌਂਸਮਈ` ਭਾਵਾਂ ਜਾ ਅਧਿਆਤਮਕ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨਾਲ 
ਸੈਥੈਧਤ ਕਰਨਾ ਜ਼ਾਹਰ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਧਰਮ ਦੇ ਸਮਾਜਕ ਪੌਖ ਨਾਲੋਂ ਇਸਦੇ 
ਬੌਧਿਕ ਤੇ ਆਤਮਿਕ ਪੌਂਖ ਨੂੰ ਪਰਧਾਨਤਾ ਦੇਂਦੇ ਸਨ। 

ਵੇਦਾਂ ਦਾ ਪਹਿਲਾ ਹਿੱਸਾ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਹੈ ਤੇ ਐਤਲਾ ਗਿਆਨ-ਕਾਂਡ, 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਵੇਦਾਂਤ ਵੀ ਕਹਿ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਵੇਦਾਂਤ ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦਾ ਹੀ ਸੈਮਿਲਤ 
ਰੂਪ ਹੈ ਤੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣੀ ਧਰਮ ਦੀ ਲੋਕ-ਧਾਰਾ (ਕਰਮ-ਕਾਂਡ) ਦੀ ਬਜਾਏ ਇਸ ਦੀ 
ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਤੇ ਰਹੌਸਵਾਦੀ ਧਾਰਾ ਦਾ ਪ੍ਰਤੀਨਿਧ ਹੈ। ਇਸਲਾਮ ਵਿਚ ਇਹੋ ਫ਼ਰਕ 
ਸ਼ਰਈ ਧਾਰਾ ਤੇ ਸੂਫ਼ੀ ਧਾਰਾ ਦੇ ਅਡਰੇ ਰਾਹਾਂ ਵਿਚ ਵੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਉਪਨਿਸ਼ਦਾਂ ਦੇ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦ ਤੇ ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਦੇ ਰਹੌਂਸਵਾਦ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਾ 
ਕੇ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਲਗਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜੇ ਧਰਮ ਨੂੰ 
ਨਿਰੋਲ ਬੁੰਧੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਨਹੀਂ ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਤਾਂ ਨਿਰੋਲ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉਤੇ 
ਇਸ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਕਰ ਸਕਣਾ ਵੀ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਮੈਨਦੇ। ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 
ਦੇ ਵੈਂਧ ਤੋਂ ਵੌਧ ਐਗਾਂ ਨੂੰ ਸੈਯੁਕਤ ਕਰ ਕੇ ਵਰਤੋ' ਵਿਚ ਲਿਆਉਣ ਨਾਲ ਧਰਮ 
ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਜਿਨਾ ਫਲੀਭੂਤ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਉਨਾਂ ਕਿਸੇ ਇਕ ਐਗ ਰਾਹੀ 
ਨਹੀਂ। ਜਪੁਜੀ ਦੀਆਂ ਰੇਠ ਲਿਖੀਆਂ ਤੁੱਕਾਂ ਧਰਮ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਵਿਚ ਭਾਵਾਂ 
ਤੋਂ ਛੁਟ ਵਿਚਾਰ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਦੀ ਪ੍ਰਤੌਖ ਸੂਚਨਾ ਦੇ ਰਹੀਆਂ ਹਨ : 
(ਓ) ਐਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲਾ ਸੋਚ ਨਾਉ ਵਡਿਆਈ ਵੀਚਾਰੁ॥ (੪) 
(ਅ) ਮਤਿ ਵਿਚਿ ਰਤਨ ਜਵਾਹਰ ਮਾਣਿਕ ਜੇ ਇਕ ਗੁਰ ਕੀ ਸਿਖ ਸੁਣੀ॥ (੬) 
(੬) ਐਸਾ ਨਾਮੁ ਨਿਰੈਜਨ ਹੋਇ॥ ਜੇ ਕੋ ਮੈਨਿ ਜਾਣੈ ਮਨਿ ਕੋਇ॥੧੨॥ 

ਪਰ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਨਾਂ ਕਰਮ ਕਾਂਡੀਆਂ ਦੇ ਅਮਲ ਦੀ ਯਾਦ ਬਹੁਤ ਜਲਦੀ 
ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ। “ਜਪੁ” ਤੋਂ “ਸਤਰ” ਦੋ ਸ਼ਬਦ ਕਰਮ-ਕਾਂਡ ਨਾਲ ਆਮ ਤੌਰ: - 
ਉਤੇ.ਜੁੜੇ ਹੋਏ ਹਨ। ਜੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਸੋਚ ਵਿਚਾਰ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
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ਧ੍ੇਰਨਾ ਦੇਣੀ ਸੀ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਨਾਲ “ਜਪੁ” ਲਫ਼ਜ਼ ਨੂੰ ਕਿਉ ਸੈਬਧਤ 
ਕੀਤਾ ਜੋ ਗੁਹਝ ਮੈਤਰਾਂ ਨੂੰ ਬਿਨਾਂ ਵਿਚਾਰੇ ਰਟਣ ਵਾਲੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਬਦਨਾਮ 
ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਸੀ? ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਮੁਢ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਆਏ ਮੈਗਲਾਚਰਨ ਨੂੰ 
ਮੂਲ-ਮਤਰ ਕਹਿਣ ਦਾ ਰਿਵਾਜ ਸਿਖ ਧਾਰਮਕ ਦਾਇਰਿਆਂ ਵਿਚ ਬਹੁਤ ਹੈ। 
ਕਈ ਲੋਕ ਸਮਝਦੇ ਹਨ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਇਹ 'ਮੂਲ ਮੈਤਰ ਦਰਜ ਕਰਨ 
ਬਾਅਦ “ਜਪੁ” ਲਫ਼ਜ਼ ਲਿਖ ਕੇ ਇਹ ਆਗਿਆ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਮੈਤਰ ਨੂੰ 
ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਟਿਆ ਜਾਏ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਰਨਾਂ ਧਰਮਾਂ ਦੇ ਲੋਕ ਆਪਣੇ ਮੈਤਰਾਂ ਨੂੰ 
ਜਪਦੇ ਹਨ। ਬੋਧੀਆਂ, ਜੋਗੀਆਂ ਤੇ ਦਰਵੇਸ਼ਾਂ .ਵਿਚ ਕੁਝ ਖ਼ਾਸ ਲਫ਼ਜ਼ਾਂ ਦੇ ਜੁਟ 
ਨੂੰ ਬਾਰ ਬਾਰ ਦੁਹਰਾਉਣ ਦੇ ਰਿਵਾਜ ਦੀ ਪੈਰੋਕਾਰੀ ਕਰਨ ਦੇ ਚਾਹਵਾਨ ਲੋਕ, 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਇਸ ਦਸੀ ਜਾਂਦੀ ਆਗਿਆ ਨੂੰ ਪਰਮਾਣਿਕ ਸਮਝ ਕੇ ਪਰਵਾਨ 
ਕਰਦੇ ਤੇ ਮੂਲ ਮਤਰ ਦਾ ਜਾਪ ਆਮ ਮੈਤਰਾਂ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰਟਦੇ ਹਨ। ਮਤਰ ਬਾਬਤ 
ਆਮ ਖ਼ਿਆਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕਿਸੇ ਗੁਝੇ ਢੈਗ ਨਾਲ ਕੁਦਰਤ ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਉਤੇ 
ਐਸਾ ਅਸਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਬੁੱਧੀ ਰਾਹੀਂ ਸਮਝਣਾ ਕਠਨ ਜਾਂ ਬੇਲੋੜਾ ਹੈ। 
ਕਈ ਲੋਕ ਜਪੁਜੀ ਦੀਆਂ ਵੱਖ-ਵੌਖ ਪਉੜੀਆਂ ਨੂੰ ਮੈਤਰਾਂ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਣਵਿਚਾਰੇ 
ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਇਸਦੇ ਜਾਪ ਤੋਂ ਪਦਾਰਥਕ ਜਾਂ ਸੈਸਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਦੀ ਆਸ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਨੂੰ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਰਤਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਨੂੰ 
ਜ਼ਰੂਰ ਸੁਝੀ ਹੋਣੀ ਹੈ ਪਰ ਜੇ ਫਿਰ ਭੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਬਾਣੀ ਨਾਲ ਜਪੁ ਸ਼ਬਦ 
ਸੈਬਧਤ ਕੀਤਾ ਤਾਂ ਇਸਦਾ ਕਾਰਨ ਸ਼ਾਇਦ ਇਹ ਸੀ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮੇਂ ਜਪ 
ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਬਹੁਤ ਬਲਵਾਨ ਸੀ ਤੇ ਉਹ ਇਸ ਵਿਚ ਸੁਧਾਰ ਕਰਕੇ ਇਸਦਾ 
ਲਾਭ ਉਠਾ ਲੈਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਜਾਂ ਉਹ ਖ਼ੁਦ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਜਪ 
ਦੀ ਸਾਰਥਕਤਾ ਦੇ ਕਾਇਲ ਸਨ। ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਧਰਮ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਮਨ ਵਿਚ ਸੀ ਉਸਦੀ ਸਫਲਤਾ ਲਈ ਜਪ ਜ਼ਰੂਰ ਕਾਫ਼ੀ ਸਹਾਇਤਾ ਦੇ ਸਕਦਾ 
ਹੋਣਾ ਹੈ, ਇਸੇ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਸ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ ਵਿਚ ਤਬਦੀਲੀਆਂ ਕਰਕੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਮਨੌਰਥਾਂ ਦਾ ਸਾਧਨ ਬਣਾ ਲਿਆ। ਲਫ਼ਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਜੀਭ ਨਾਲ 
ਬਾਰ ਬਾਰ ਦੁਹਰਾਉਣ ਦੇ ਲਾਭ ਤੋਂ ਉਹ ਕਿੰਨੇ ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਸਨ, ਇਹ ਜਪੁਜੀ ਦੀ 
ਬੰਤੀਵੀਂ' ਪਉੜੀ ਤੋਂ ਭਲੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ : 

ਇਕਦੂ ਜੀਡੌ ਲਖ ਹੋਹਿ ਲਖ ਹੋਵਹਿ ਲਖਵੀਸ॥ 

ਲਖੁ ਲਖੁ ਗੇੜਾ ਆਖੀਅਹਿ ਏਕੁ ਨਾਮ ਜਗਦੀਸ॥ 

ਏਤੁ ਰਾਹਿ ਪਤਿ ਪਵੜੀਆ ਚੜੀਐ ਹੋਇ ਇਕੀਸ॥ 

ਸੁਣਿ ਗਲਾ ਆਕਾਸ ਕੀ ਕੀਟਾ ਆਈ ਰੀਸ॥ 

ਨਾਨਕ ਨਦਰੀ ਪਾਈਐ ਕੂੜੀ ਕੂੜੇ ਠੀਸ॥ ੩੨॥ 
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ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਮੈਤਰਾਂ ਦੇ ਜਾਪ ਤੋਂ ਪਦਾਰਥਕ ਸਿਧੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀ ਮਨੋਬਿਰਤੀ ਕੈਮ ਕਰ ਰਹੀ ਨਹੀਂ ਦਿਸਦੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ 
ਆਦਰਸ਼ ਪਦਾਰਥਕ ਸਿਧੀ ਨਹੀਂ, ਸਭ ਸਿਧੀਆਂ ਦਾ ਸੋਮਾ 'ਜਗਦੀਸ਼' ਹੈ, ਜਿਸ 
ਤਕ ਪਹੁਚਣ ਲਈ ਉਹ ਜਪ ਨੂੰ ਪੌੜੀਆਂ ਮੈਨਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪੌੜੀਆਂ 
ਉਤੇ ਚਲਣ ਨਾਲ, ਭਾਵ ਜਪ ਦੀ ਜੁਗਤੀ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਰਤਣ ਨਾਲ ਭੀ 
ਜਗਦੀਸ਼ ਨੂੰ ਪਾ ਲੈਣਾ ਉਹ ਅਵਸ਼ ਕਰਾਰ ਨਹੀਂ' ਦੇਂਦੇ। ਇਸ ਦੇ ਨਾਲ ਉਹ 
ਮਿਹਰ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਭੀ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। 

3. 

ਵੇਦ ਮੰਤਰ ਪੜ੍ਹ ਕੇ, ਹਵਨ-ਯਗ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਜਾਂ ਮਾਲਾ, 
ਚਕਰੀਆਂ ਆਦਿਕ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਬੋਧੀ ਮੈਤਰ ਪੜ੍ਹਨ ਵਾਲੇ ਤਿਬਤੀਆਂ 
ਦਾ ਨਿਸਚਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਮੰਤਰ ਵਿਚ ਜੋ ਲੁਪਤ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ ਉਹ ਉਸ ਨੂੰ ਬਾਰ 
ਬਾਰ ਰਟਣ ਨਾਲ ਜ਼ਰੂਰ ਪ੍ਰਗਟ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਜਿਸ ਦੈਵੀ ਹਸਤੀ ਦੀ ਅਰਾਧਨਾ 
ਲਈ ਮੈਤਰ ਪੜ੍ਹਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਮਜਬੂਰ ਕਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਾਧਕ ਦੇ 
ਮਨ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਪੂਰੀ ਕਰੇ। ਇਸ ਨਿਸਚੇ ਮੁਤਾਬਕ ਮੈਤਰ ਪੜ੍ਹਨ ਵੇਲੇ ਦੈਵੀ 
ਹਸਤੀ ਨਾਲ ਕੋਈ ਭਾਵਕ ਸਾਂਝ ਹੋਣੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ, ਕੇਵਲ ਮੈਤਰ ਦੇ ਔਖਰਾਂ 
ਨੂੰ ਸ਼ੁਧ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਿਧੀ ਅਨੁਸਾਰ ਉਚਾਰਨਾ ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੈ। ਜਪ ਦੀ ਪਰੈਪਰਾ 
ਵਿਚ ਹੋਰ ਭੀ ਕਈ ਵੈਨਗੀਆਂ ਹੋਣਗੀਆਂ, ਪਰ ਜਨ-ਸਾਧਾਰਨ ਲਈ ਜਪ ਦੇ 
ਅਰਥ ਇਹੋ ਕਰਮ-ਫਲ ਦੀ ਲੜੀ ਵਾਲੇ ਸਨ। ਜਪ ਨਾਲ ਨਦਰ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ 
ਸੈਥਧਤ ਕਰਨ ਦਾ ਮਤਲਬ ਇਹੀ ਸੀ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਮੈਤਰ ਪੜ੍ਹਨ ਵੇਲੇ 
ਸਾਧਕ ਦੇ ਮਨ ਵਿਚ ਇਹ ਸੌਦਾ ਬਿਰਤੀ ਨਹੀਂ' ਸਨ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਦੇਣੀ ਚਾਹੁੰਦੇ 
ਕਿ ਜਿਹੜੀ ਸਾਧਨਾ ਉਹ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ ਉਸਦਾ ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨਾ ਉਸਦਾ 
ਹੌਕ ਹੈ। ਜੇ ਆਪਣੇ ਹੋਂਕ ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਸਾਧਕ ਇਸ਼ਟ ਦੀ 
ਬਜਾਏ ਸਾਧਨਾਂ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਸ਼ਕਤੀਵਰ ਮੈਨ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਮੈਤਰ ਪੜ੍ਹਨ ਵੇਲੇ 
ਆਪਣਾ ਧਿਆਨ ਇਸ਼ਟ ਵਿਚ ਨਹੀਂ, ਮੈਤਰ ਦੇ ਲਫ਼ਜ਼ਾਂ ਵਿਚ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਨਾਮ ਨੂੰ ਜ਼ਬਾਨ ਨਾਲ ਬਾਰ ਬਾਰ ਰਟਣ ਦੇ ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਵਾਸੀ ਹਨ ਪਰ 
ਆਪਣੇ ਰਟੇ ਔਖਰਾਂ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟ ਨੂੰ ਮਜਬੂਰ ਕਰਨ ਦੀ ਸਮਰਥਾ ਨਹੀਂ' ਮੈਨਦੇ 
ਸਗੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਰਥ ਦਾ ਪਿਆਰ ਜਗਾਉਣ ਲਈ ਆਪਣੇ ਵਲੋਂ ਇਕ ਤਰਲਾ 
ਤਸੋਵਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। “ਇਕਦੂ ਜੀਭੌ ਲਖ ਹੋਹਿ ਲਖ ਹੋਵਹਿ ਲਖਵੀਸ॥ ਲਖੁ ਲਖੁ 
ਗੇੜਾ ਆਖੀਅਹਿ ਏਕੁ ਨਾਮੁ ਜਗਦੀਸ॥” ਤੁਕਾਂ ਦੇ ਲਫ਼ਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਵੇਲੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਿਛੇ ਇਕ ਭਾਵਕ ਉਭਾਰ ਉਠਦਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਤੇਜ਼ੀ ਨਾਲ 
ਉਤਾਂਹ ਚੜ੍ਹਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਭਾਵਕ ਉਭਾਰ ਇਸ ਗਲ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ ਕਿ 
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ਕਵੀ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿਚ ਇਸ਼ਟ ਨਾਲ ਡੂੰਘੀ ਪ੍ਰੀਤ ਤੇ ਉਸਦੀ ਲਗਾਤਾਰ ਯਾਦ 
ਵਸਦੀ ਹੈ। ਲੱਖਾਂ ਕਰੋੜਾਂ ਜੀਭਾਂ ਵਿਚੋਂ ਹਰੇਕ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਢੇ ਨਾਮ 
ਨੂੰ ਜਪਣਾ ਮਾਨੋ ਡੂਘੀ ਸਿਕ ਵਿਚ ਹਰ ਪਲ ਉਸ ਦੇ ਮੇਲ ਨੂੰ ਤਾਂਘਣਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਭਾਵਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਜਪ ਸੌਦਾਬਾਜ਼ੀ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨਾਲ ਕੀਤੇ 
ਵਿਧੀ-ਪੂਰਵਕ ਜਪ ਨਾਲੋਂ ਬਹੁਤ ਵਖਰੀ ਕਿਸਮ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਹੈ ਪਰ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਨੇ ਇਸ ਦਾ ਨਾਮ ਭੀ “ਜਪੁ” ਹੀ ਰਖਿਆ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਇਹ ਬਿਲਕੁਲ ਸਪਸ਼ੌਟ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਅਮਲ ਦੇ ਦੌਰਾਨ ਇਸ਼ਟ ਨਾਲ 
ਭਾਵਕ ਸਾਂਝ ਕਾਇਮ ਰਖਣੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦਾ ਐਤਮ ਨਿਸ਼ਾਨਾ 
ਇਸ਼ਟ ਦਾ' ਪਿਆਰ ਜਿਤਣਾ ਹੈ : 

ਫੇਰਿ ਕਿ ਅਗੈ ਰਖੀਐ ਜਿਤੁ ਦਿਸੈ ਦਰਬਾਰੁ॥ 

ਮੂਹੋਂ ਕਿ ਬੋਲਣੁ ਬੋਲੀਐ ਜਿਤੁ ਸੁਣਿ ਧਰੇ ਪਿਆਰੁ॥ 

ਐਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲਾ ਸਚੁ ਨਾਉ ਵਡਿਆਈ ਵੀਚਾਰੁ ॥ 

ਕਰਮੀ ਆਵੈ ਕਪੜਾ ਨਦਰੀ ਮੋਖੁ ਦੁਆਰੁ॥ 

ਨਾਨਕ ਏਵੈ ਜਾਣੀਐ ਸਭੁ ਆਪੇ ਸਚਿਆਰੁ ॥੪॥ 

ਇਥੇ ਅਮਿਤ ਵੇਲੇ ਉਠਕੇ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦਾ ਨਿਸ਼ਾਨਾ ਸਚਿਆਰ ਰੌਂਥ ਦਾ 
ਪਿਆਰ ਜਿੱਤਣਾ ਦੱਸਿਆ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਲਈ ਨਦਰ ਜ਼ਰੂਰੀ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। 
ਸਪੌਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਣਾ ਨਾ ਸੈਸਾਰੀ ਇੰਛਾ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ 
ਸਾਧਨ ਹੈ, ਨਾ ਸੋਦਾ-ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਸੂਚਕ। ਜਿਹੜਾ ਇਸ਼ਟ ਦਾ ਪਿਆਰ ਜਿੰਤਣ 
ਦਾ ਇੰਛਕ ਹੈ ਉਹ ਉਸਦਾ ਨਾਮ ਜਪਦਿਆਂ ਉਸ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਵੱਲੋਂ ਅਵੇਸਲਾ 
ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਦਾ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਕਿਸੇ ਮੈਤਰ ਦਾ ਮਸ਼ੀਨੀ 
ਜਿਹਾ, ਅਵੇਸਲੇ ਮਨ ਨਾਲ ਕੀਤਾ, ਦੁਹਰਾ ਜਾਂ ਰਟਨ ਨਹੀਂ, ਇਹ ਪੂਰੇ ਸੁਚੇਤ 
ਮਨ ਨਾਲ, ਸੁਰਤੀ ਇਕਾਗਰ ਕਰਕੇ, ਇਸ਼ਟ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਚੇਤਨਾ ਵਿੱਚ 
ਲਿਆਉਣਾ ਹੈ। ਨਾਮ-ਜਪਣ ਨੂੰ ਇਹ ਮਸ਼ੀਨੀ ਹਰਕਤ ਦੀ ਬਜਾਏ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ 
ਦੇ ਸਾਰੇ ਐਗਾਂ ਨੂੰ ਵਰਤੋਂ ਵਿੱਚ ਲਿਆ ਕੇ ਕੀਤਾ ਹੋਇਆ ਐਸਾ ਅਮਲ 
ਬਣਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਮਨ ਦੀਆਂ ਡੂਘਾਈਆਂ ਵਿੱਚ 
ਰੌਬ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਜਾਗ ਸਕੇ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਤੁੱਕਾਂ ਵਿੱਚ “ਵਡਿਆਈ ਵੀਚਾਰੁ” ਸ਼ਬਦ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਧਿਆਨ 
ਮੈਗਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਸੁਝਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਐਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲੇ ਪਰਮਾਤਮਾ ਨੂੰ 
ਪਿਆਰ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕਰਨ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਉਸਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਨਾਲ 
ਵਿਚਾਰ ਕਰਨੀ ਵੀ ਲਾਭਦਾਇਕ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਦਰਅਸਲ ਵਿਚਾਰ ਪਹਿਲਾ ਕਦਮ 
ਹੈ ਤੇ ਪਿਆਰ ਭਰੀ ਯਾਦ ਦੂਜਾ। ਵਿਚਾਰ ਦੇ ਅਰਥ ਚੰਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਝਣੇ 
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ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ। ਜਿਹੜਾ ਸਾਧਕ ਪਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਦਾ ਹੈ 
ਉਸ ਦੇ ਦਿਲ ਵਿੱਚ ਉਸਦੇ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ ਗੁਣ ਦੀ ਖਿਚ ਪੈਦਾ ਹੋਣੀ ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਹੈ। ਜਿਉਂਦੀ ਜਾਗਦੀ ਖਿੱਚ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਬਜ਼ੀਰ ਕੋਈ ਦਿਲ ਲਾ ਕੇ ਸਿਮਰਨ ਨਹੀਂ 
ਕਰ ਸਕਦਾ। ਸਾਧਾਰਨ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਵੀ ਅਸੀਂ ਪਿਆਰ ਨਾਲ ਉਸ ਨੂੰ ਯਾਦ 
ਕਰਦੇ ਹਾਂ ਜਿਸ ਦੇ ਕਿਸੇ ਗੁਣ ਦੀ ਖਿੰਚ ਸਾਡੇ ਐਦਰ ਪੈਦਾ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੋਵੇ। ਆਮ 
ਤੋਰ ਉਤੇ ਸੁਦਰਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ ਆਧਾਰ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੀ ਸੁਦਰਤਾ 
ਉਸ ਦਾ ਇੰਕ ਐਸਾ ਗੁਣ ਹੈ, ਜਿਹੜਾ ਪ੍ਰੇਮੀ ਲਈ ਕਹਿਰਾਂ ਦੀ ਕਸ਼ਿਸ਼ ਰਖਦਾ 
ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਇਸ ਦੇ ਅਸਰ ਤੋਂ ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਮੁਕਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਰੋਬ ਦਾ 
ਪਿਆਰ ਵੀ ਤਾਂ ਹੀ ਜਾਗਦਾ ਹੈ ਜੇ ਉਸ ਦਾ ਕੋਈ ਲਂਛਣ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਇਸੇ 
ਤੀਬਰਤਾ ਨਾਲ ਆਕਰਸ਼ਤ ਕਰੇ। ਰੌਥ ਵਿੱਚ ਅਨੇਕਾਂ ਗੁਣ ਹਨ। ਜਿਹੜਾ ਗੁਣ 
ਕਿਸੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਪ੍ਭਾਵਤ ਕਰੇਗਾ, ਇਹ ਉਸਦੀ ਮਾਨਸਕ ਬਣਤਰ, 
ਆਲੇ ਦੁਆਲੇ, ਸੁਭਾ ਤੇ ਲੋੜਾਂ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਫ਼ਰੀਦ ਜਾਂ ਬਾਬੇ ਬੁੰਢੇ 
ਨੂੰ ਸੋਤ ਦੀ ਘਟਨਾ ਦੇਖ ਕੇ ਹੀ ਰਬ ਯਾਦ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਰੌਂਥ ਦੇ ਮਹਾਂ- 
ਕਾਲ ਸਰੂਪ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਕਰਕੇ ਉਸ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਵੀਰ ਸਿੰਘ 
ਜਾਂ ਪੂਰਨ ਸਿੰਘ ਦੀ ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਰੌਂਥ ਤਕ ਲੈ' ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਰੋਂਬ ਦੇ ਸੁਹਜਮਈ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰੀਤਵਾਨ ਬਣ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਮਾਜਕ ਅਨਿਆਂ ਦੇ ਸ਼ਿਕਾਰ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਰੌਥ ਦਾ ਦੁਸ਼ਟ ਦਮਨ ਗੁਣ 
ਖਿਚ ਪਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਆਰਥਕ ਸੈਕਟ ਵਿੱਚ ਗ੍ਰਸੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਦਾਤਾਰ 
ਸ੍ਰੂਪ। ਰੌਂਥ ਦਾ ਜਿਉਂਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਜਿਸ ਵੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹੋਦਾ ਹੈ ਉਸ ਦੇ ਅਜੇਹੇ 
ਕਿਸੇ ਗੁਣ ਵੌਲ ਉਸ ਦਾ ਧਿਆਨ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਖਿੱਚੇ ਜਾਣ ਤੋਂ' ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜਿਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਸ਼ਕ ਕਿਸੇ ਅਦੁਤੀ ਹੁਸਨ ਦੀ ਕਾਟ ਖਾ ਕੇ ਫਿਰ ਦਿਨ ਰਾਤ ਉਸ ਹੁਸਨ 
ਦੇ ਇਕ ਇਕ ਐਗ ਦੀਆਂ ਸੋਚਾਂ ਵਿੱਚ ਛੁਬਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰੌਥ ਦਾ 
ਪ੍ਰੀਤਵਾਨ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦੇ ਕਿਸੇ ਸੁਭਾਗੇ ਅਵਸਰ ਵੇਲੇ ਰੌਥ ਦੇ ਕਿਸੇ ਗੁਣ ਵਲ 
ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਖਿਚ ਖਾ ਕੇ ਫਿਰ ਉਸ ਗੁਣ ਨੂੰ ਹਰ ਵੇਲੇ ਯਾਦ ਕਰਦਾ ਰਹਿਦਾ 
ਹੈ। ਸੋ ਰੌਂਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਪਹਿਲੋਂ ਅਨੁਭਵ ਵਿੱਚੋਂ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, 
ਬਾਅਦ ਵਿੱਚ ਉਸਦੀ ਵਿਚਾਰ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਪ੍ਰੇਮ ਨੂੰ ਹੋਰ 
ਡੂਘਾ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਉਂ ਖਿਚ, ਵਿਚਾਰ ਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਨਾਲੋ ਨਾਲ ਚਲਦੇ ਹਨ। ਜਿਸ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇੰਕ ਵਾਰੀ ਰੌਥ ਦੇ ਕਿਸੇ ਗੁਣ ਦੇ ਤਜਰਥੇ ਤੋਂ ਉਸ ਵਲ ਥਿੰਚ ਪੈ ਜਾਵੇ 
ਉਹ ਉਸ ਦੇ ਹੋਰ ਗੁਣਾਂ ਤੋਂ ਵੀ ਚੇਤਨ ਹੋਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਕਈ 
ਵਾਰੀ ਇੰਕ ਮਿੰਤਰ ਦੂਜੇ ਦਾ ਸਗੀਤ ਸੁਣ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਨੇੜੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਬਾਅਦ 
ਵਿੱਚ ਉਸ ਦੀ ਵਿਦਵਤਾ ਤੇ ਦਲੇਰੀ ਤੋਂ ਵੀ ਪੁਭਾਵਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਿੰਤਰਤਾ ਦਾ 
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ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਸੈਗੀਤ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਸਮਰਥਕ ਵਿਦਵਤਾ ਆਦਿ ਹੋਰ ਗੁਣ 
ਹਨ। ਰਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਆਉਣ ਨਾਲ ਉਸ ਦੇ ਬੇਐਤ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਸੋਝੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤੇ 
ਹਰੇਕ ਗੁਣ ਪੂਰਨਤਾ ਦੇ ਦਰਜੇ ਉਤੇ ਪੁੰਜਾ ਦਿਸਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ' 
ਕਿ ਸਾਧਕ ਰੌਂਬ ਦੇ ਹਰੇਕ ਉਸ ਗੁਣ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਜੀਵਨ ਦੇ ਤਜਰਬੇ ਵਿੱਚੋਂ 
ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰੇ ਜਿਹੜਾ ਉਸ ਦੀ ਸੋਝੀ ਦੇ ਦਾਇਰੇ ਵਿੱਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਮਾਂ ਨੂੰ 
ਜਦ ਥੌਚੇ ਨਾਲ ਪਿਆਰ ਪੈਦਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਹੋਰਨਾਂ ਪਾਸੋ ਉਸ ਦੀਆਂ 
ਸਿਫ਼ਤਾਂ ਸੁਣ ਕੇ ਬੇਹੌਂਦ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਬਲਕਿ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ੋਭਾ ਸੁਣਨ ਲਈ ਸਦਾ 
'ਉਤਾਵਲੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਜੀਵਨ-ਅਨੁਭਵ ਵਿੱਚੋਂ ਰੌਥ ਦੇ ਦੋ ਚਾਰ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਸੋਝੀ 
ਹੋਣ ਬਾਅਦ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਉਸਦੇ ਹੋਰ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪਤਾ ਦੂਸਰਿਆਂ ਪਾਸੋਂ ਲਗਦਾ 
ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਜਿਹੜਾ ਕੋਈ ਵੀ ਉਸਦਾ ਗੁਣਾਨਵਾਦ ਕਰਦਾ ਹੋਵੇ ਉਹ ਉਸ ਤੋਂ' 
ਧਨਵਾਦ ਤੇ ਸਤਿਕਾਰ ਨਾਲ ਰੌਂਥ ਬਾਬਤ ਵਧ ਤੋਂ ਵਧ ਜਾਣਕਾਰੀ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਇਸ ਮਾਨਸਕ ਦਸ਼ਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੀਤਾ 
ਹੈ : 

“ਗਾਵੀਐ ਸੁਣੀਐ ਮਨਿ ਰਖੀਐ ਭਾਉ॥ 

ਦੁਖੁ ਪਰਹਰਿ ਸੁਖੁ ਘਰ ਲੈ ਜਾਇ॥ (੫) 

ਇਸ ਅਵਸਥਾ ਵਿੱਚ ਪੁੌਜੇ ਸਾਧਕ ਲਈ ਧਾਰਮਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਪਾਠ ਬਹੁਤ 
ਢੁਕਵਾਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸੋਚੇ ਧਾਰਮਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਰੌਬ ਦਾ ਵਰਣਨ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਉਹ 
ਕੇਵਲ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੀ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ ਆਪਣਾ ਸਾਰਾ ਧਿਆਨ ਵੀ ਕੇਂਦਰਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਰੈਂਥ ਦੇ ਕੁਝ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪਤਾ ਆਪਣੇ ਤਜਰਥੇ ਤੋਂ ਲਗ ਜਾਣ 
ਬਾਅਦ ਜਦ ਹੋਰ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪਤਾ ਧਾਰਮਕ ਸਾਹਿਤ ਵਿੱਚੋਂ ਲਗਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਸ 
ਦੂਜੀ ਕਿਸਮ ਦੇ ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਵੀ ਨਿੱਜੀ ਅਨੁਭਵ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੇ 
ਗਿਆਨ ਦੀ ਪੌਧਰ ਉਤੇ ਪੁਜਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜਦ ਅਸੀਂ' ਕਿਸੇ ਨਿਪੁਨ 
ਕਹਾਣੀਕਾਰ ਦੀ ਲਿਖੀ ਕਹਾਣੀ ਪੜ੍ਹਦੇ ਹਾਂ, ਤਾਂ ਕਲਪਣਾ ਦੁਆਰਾ ਕਹਾਣੀ 
ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ ਨੂੰ ਐਉਂ' ਆਪਣੇ ਸਾਹਮਣੇ ਵਾਪਰਦੀਆਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦੇ ਹਾਂ 
ਜਿਵੇਂ ਉਹ ਸੌਚਮੁਚ ਸਾਡੇ ਆਪਣੇ ਨਾਲ ਵਾਪਰ ਰਹੀਆਂ ਹੋਣ। ਕਈ ਵਾਰੀ ਤਾਂ 
ਐਸਾ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਕਿ ਜੇ ਉਹੀ ਘਟਨਾ ਸਾਡੇ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਵਾਪਰੇ ਤਾਂ ਸ਼ਾਇਦ 
ਅਸੀਂ ਉਸ ਤੋਂ ਉੱਨੀ ਡੂਘਾਈ ਨਾਲ ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਨਾ ਹੋਈਏ ਜਿਨੀ ਨਾਲ ਕਹਾਣੀ 
ਪੜ੍ਹਕੇ ਹੁੰਦੇ ਹਾਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਕਹਾਣੀਕਾਰ ਦੀ ਵਧੀਆ ਪੁਤਿਭਾ ਨੇ ਕਹਾਣੀ ਦੇ 
ਕਈ ਐਸੇ ਪਖ ਉਘਾੜੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਲ ਸਾਡਾ ਧਿਆਨ ਓਵੇਂ' ਮਹਿਸੂਸ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਆਪਣਾ ਅਨੁਭਵ ਹੋਵੇ। ਪਰ ਦੂਜੇ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਸਾਹਿਤ 
ਦੁਆਰਾ ਆਪਣਾ ਅਨੁਭਵ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਪਾਠ ਨੂੰ ਬੜੀ 
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ਇਕਾਗਰਤਾ ਨਾਲ ਕਰਨ ਦੀ ਆਵਬਸ਼ਕਤਾ ਹੈ। ਇੰਕ ਅੱਧਾ, ਸਾਧਾਰਨ ਧਿਆਨ 
ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਪਾਠ ਕਵੀ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਤਕ ਪਾਠਕ ਦੀ ਪਹੁਚ ਨਹੀਂ ਕਰਾ 
ਸਕਦਾ। ਮਹਾਨ ਸਾਹਿਤ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਦਾ ਭੀ ਖ਼ਾਸ ਢੋਗ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਟੀਕਿਆਂ 
ਆਦਿਕ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਉਸਦੇ ਸ਼ਾਬਦਕ ਅਰਥ ਜਾਣ ਲੈਣ ਨਾਲ ਕੇਵਲ 
ਪਹਿਲਾ ਕਦਮ ਹੀ ਚੁੱਕਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਬਾਣੀ ਕਵਿਤਾ ਵਿੱਚ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸਦੇ 
ਬਿਬ-ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਨੂੰ ਖੋਲ੍ਹ ਕੇ ਸਮਝਣਾ, ਲੈਅ-ਤੋਲ ਦਾ ਪੂਰਾ ਅਸਰ ਮਨ ਉਤੇ 
ਹੋਣ ਦੇਣਾ, ਛੇਦ ਤੁਕਾਂਤ ਦੀ ਟੁਣਕਾਰ ਨੂੰ ਪਹਿਚਾਣ ਸਕਣਾ, ਇਹ ਸਭ ਉਸਦੇ 
ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ ਵਧ ਤੋਂ ਵਧ ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਨ ਦੇ ਵਸੀਲੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮੁਢਲੇ ਜਤਨਾਂ 
ਤੋਂ ਉਪਰੈਤ ਜਦ ਪੂਰੇ ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਪਾਠ ਕੀਤਾ ਜਾਏਗਾ, ਸਗੋ 
ਇਕ ਤੋਂ ਵੱਧ ਕਈ ਪਾਠ ਕੀਤੇ ਜਾਣਗੇ, ਤਾਂ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਉਸਦੇ ਐਤ੍ੀਵ ਅਰਥ 
ਖੁਲ੍ਹਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣਗੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਾਠਾਂ ਵਿੱਚ ਪਹਿਲੋਂ ਬੁਧੀ ਦੁਆਰਾ ਕੁਝ ਅਰਥ 
ਸਪਸ਼ਟ ਹੋਣਗੇ, ਫਿਰ ਭਾਵਾਂ ਦੁਆਰਾ ਹੋਰ ਵਧੇਰੇ। ਜੇ ਕਵਿਤਾ ਕਿਸੇ ਮਹਾਂਪੁਰਖ 
ਦੀ ਬਾਣੀ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਵਿੱਚ ਰੋਬ ਦੇ ਗੁਣ ਐਕਿਤ ਹਨ ਤਾਂ ਪਾਠਕ ਪਹਿਲੋ' 
ਆਪਣੀ ਬੁਧੀ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਗੁਣਾਂ ਉਤੇ ਇਕਾਗਰ ਕਰੇਗਾ। ਬਾਰ ਬਾਰ ਗੁਣਾਂ ਦਾ 
ਚਿੰਤਨ ਕਰਨ ਬਾਅਦ ਬੁੱਧੀ ਦੇ ਨਾਲ ਭਾਵ ਵੀ ਜਾਗਣੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣਗੇ। ਬੁੰਧੀ ਅਤੇ 
ਭਾਵ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਜਦੋਂ ਰੌਂਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਗ੍ਹਿਣ ਕਰਨ ਦਾ 
ਲਗਾਤਾਰ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਜਾਵੇਗਾ ਤਾਂ ਉਹ ਗੁਣ ਚੇਤਨਾ ਵਿੱਚ ਐਉ' ਉਜਾਗਰ 
ਹੋ ਜਾਣਗੇ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੂਲ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਅਨੁਭਵ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੋਵੇ। ਮਹਾਨ 
ਸਾਹਿਤ ਦਾ ਉੱਤਮ ਪਾਠਕ ਇਕਾਗਰ ਮਨ ਨਾਲ ਪਾਠ ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਅਨੁਭਵ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਤੇੜੇ ਪਹੁੰਚ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿੱਚ ਉਹ ਸਾਹਿਤ ਉਪਜਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਪਰ ਇਹ ਇਕਾਗਰ ਪਾਠ ਬਹੁਤ ਵੌਂਡਾ ਉੱਦਮ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰੀ, ਲਗਾਤਾਰ 
ਅਨੇਕਾਂ ਦਿਨ, ਮਹੀਨੇ, ਸਾਲ ਲੌਂਗ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਕਿਸੇ ਬਾਣੀ ਦਾ ਨਿਤ ਪਾਠ 
ਕਰਦਿਆਂ, ਫਿਰ ਵੀ ਉਸਦਾ ਐਤ੍ਰੀਵ ਅਨੁਭਵ ਪਾਠਕ ਦੀ ਪਹੋਚ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ 
ਆਉਂਦਾ। ਪਰ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਮ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਸਾਧ, ਮਹਾਂਪੁਰਖਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਦਾ ਲੜ 
ਨਹੀਂ' ਛਡਦੇ। ਉਹ ਕਦੇ ਵਿਚਾਰ ਨਾਲ, ਕਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨਾਲ ਕਦੇ ਦੋਹਾਂ ਦੀ 
ਇਕੋਂਠੀ ਵਰਤੋਂ ਨਾਲ, ਕਦੇ ਕਲਪਣਾ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ, ਕਦੇ ਪਾਠ ਕਰਕੇ, 
ਕਦੇ ਗਾ ਕੇ, ਬਾਣੀ ਦੀ ਐਤ੍ਹੀਵ ਸਪਿਰਟ ਤਕ ਪਹੁਚਣ ਦਾ ਯਤਨ ਜਾਰੀ ਰਖਦੇ 
ਹਨ ਤੇ ਹਰ ਯਤਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੁਝ ਨਾ ਕੁਝ ਲਾਭ ਪੁਚਾਉਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। 
'ਐਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲਾ ਸਚੁ ਨਾਉ ਵਡਿਆਈ ਵੀਚਾਰੁ' ਤੁਕ ਦੇ ਅਰਥ ਇਹੀ ਹਨ ਕਿ 
ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ ਰੋਂਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਬਾਰ ਬਾਰ ਚਿਤਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਇੰਕ ਹੋਰ ਤੁਕ ਇਸ ਵਿਸ਼ੇ ਉੱਤੇ ਬਹੁਤ ਸੁਹਣਾ ਚਾਨਣ ਪਾਉਂਦੀ 
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ਹੈ! ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਆਪਣੇ ਸਮਕਾਲੀ ਭਾਰਤੀ 
ਧਾਰਮਕ ਅਭਿਆਸਾਂ ਉੱਤੇ ਇੰਕ ਉਡਦੀ ਉਡਦੀ ਝਾਤ ਪੁਆਈ ਹੈ : 

ਅਸੈਖ ਜਪ ਅਸੇਖ ਭਾਉ॥ ਅਸੈਖ ਪੂਜਾ ਅਸੈਖ ਤਪਤਾਉ॥ 

ਅਸੈਖ ਗਰੈਥ ਮੁਖਿ ਵੇਦ ਪਾਠ॥ ਅਸੈਖ ਜੋਗ ਮਨਿ ਰਹਹਿ ਉਦਾਸ॥ 

ਅਸੈਖ ਭਗਤ ਗੁਣ ਗਿਆਨ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਅਸੇਖ ਸਤੀ ਅਸੈਖ ਦਾਤਾਰ॥ 

ਅਸੈਖ ਸੂਰ ਮੁਹ ਭਖ ਸਾਰ॥ ਅਸੈਖ ਮੋਨਿ ਲਿਵ ਲਾਏ ਤਾਰ॥ 

ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਧਾਰਮਕ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਉਤੇ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਆਪਣੇ ਵੱਲੋਂ ਕੋਈ ਟੀਕਾ ਟਿੰਪਣੀ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ। ਸਾਰੀ ਪਉੜੀ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੀ ਰਚੀ ਸ਼੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਬੇਅਤ ਹੈ। ਉਸ ਸ਼੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ 
ਅਸੈਖਾਂ' ਮਨੁੱਖ ਹਨ। (ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚੋਂ ਕਈ ਨੇਕ ਹਨ, ਕਈ ਬਦ/ਨੇਕਾਂ ਦੇ ਕੁਝ 
ਨੂਮਨੇ ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਹਨ ਤੇ ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਗਲੀ ਵਿੱਚ) ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਜ਼ੋਰ ਹਰ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਦੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੀ ਵੇਡੀ ਗਿਣਤੀ ਉੱਤੇ ਹੈ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਔਗੁਣਾਂ 
ਦੀ ਪਰਖ ਉੱਤੇ ਨਹੀਂ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਦਾ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਦਿਆਂ 
ਭੀ ਉਹ ਕਿਸੇ ਦੀ ਬੜੀ ਸੁੰਦਰ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਗਏ ਹਨ। ਦੋ ਮਿਸਾਲਾਂ ਫੈਬਦੀਆਂ 
ਹਨ। ਇਕ ਹੈ “ਅਸੈਖ ਸੂਰ ਮੁਹ ਭਖ ਸਾਰ॥” ਸੂਰਮਿਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 
ਧਾਰਮਿਕ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਵਿੱਚ ਗਿਣ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦਰਜਾ ਉਚਿਆ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਐਸੇ ਸੂਰਮੇ ਲਏ ਹਨ ਜਿਹੜੇ ਮੂਹ ਉਤੇ ਲੋਹੇ ਦਾ ਵਾਰ 
ਝਲਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਸੂਰਮਿਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਸਰਬੋਤਮ ਸੂਰਮਿਆਂ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਹੈ। ਦੂਜੀ 
ਮਿਸਾਲ ਹੈ “ਅਸੈਖ ਭਗਤ ਗੁਣ ਗਿਆਨ ਵੀਚਾਰੁ॥” ਭਗਤੀ ਤੋਂ ਭਾਵ ਆਮ 
ਤੌਰ ਤੇ ਸ਼ਰਧਾ, ਪਿਆਰ, ਪੂਜਾ ਆਦਿਕ ਦਾ ਲਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਇਥੇ ਭਗਤਾਂ 
ਨਾਲ ਵਿਚਾਰ ਦਾ` ਗੁਣ ਸੈਬਧਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਭਗਤ 
ਆਪਣੇ ਇਸ਼ਟ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਅਤੇ ਉਸਦੇ ਗਿਆਨ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ 
ਇੰਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੀ ਭਗਤੀ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਵੀ ਉਹੋ 
ਨੁਕਤਾ ਸਿੰਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਰੌਂਬ ਵਿੱਚ ਸ਼ਰਧਾ ਜਾਂ ਪਿਆਰ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ 
ਮਨੁੱਖ ਉਤੇ ਉਸਦੇ ਕਿਸੇ ਗੁਣ ਦਾ ਡੂੰਘਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪੈਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਗੁਣ 
ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਕਰਕੇ ਉਹ ਕਦੀ ਹੈਰਾਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਕਦੀ ਗੈਭੀਰ 
ਹੋਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰੌਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਪਿਆਰ ਪੈਦਾ ਹੋਣਾ ਸੁਭਾਵਕ ਹੈ। 
ਸੋ ਗੁਣਾਂ, ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਭਗਤੀ ਦਾ ਆਧਾਰ ਹੈ ਤੇ ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦੀ 
ਉਪਰੋਕਤ ਤੁਕ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਇਹ ਗਲ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਵਾ ਗਈ ਹੈ। ਸ਼ਾਇਦ ਜਪੁਜੀ 
ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਕਵਿਤਾ ਕਹਿਣ ਵਾਲੇ ਇਸ ਵਿਚ ਵਿਚਾਰ ਉਤੇ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਜ਼ੋਰ 
ਨੂੰ ਮੁਖ ਰੌਖ ਕੇ ਇਹ ਰਾਇ ਕਾਇਮ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸੂਝ, ਤਦ ਗ਼ਲਤ 
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ਨਹੀਂ'। ਨ 

ਜੁਪਜੀ ਦੀ ਐਤਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਘਾੜਤ ਲਈ ਜਿਸ “ਸੋਚੀ 
ਟਕਸਾਲ” ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ ਉਸ ਦੇ ਐਗਾਂ ਵਿੱਚ ਬੌਧਕ ਤੇ ਭਾਵਕ ਦੋਵੇਂ ਸਾਧਨ 
ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ ਤੇ ਨਦਰ ਦੀ ਆਵਸ਼ਕਤਾ ਵੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਵਾਈ ਗਈ ਹੈ : 

ਜਤੁ ਪਾਹਾਰਾ ਧੀਰਜੁ ਸੁਨਿਆਰੁ॥ 

ਅਹਰਣਿ ਮਤਿ ਵੇਦੁ ਹਥੀਆਰੁ॥ 

ਭਉ ਖਲਾ ਅਗਨਿ ਤਪਤਾਉ॥ 

ਭਾਂਡਾ ਭਾਉ ਐਮ੍ਰਿਤ ਤਿਤੁ ਢਾਲਿ॥ 

ਘੜੀਐ ਸਬਦੁ ਸਚੀ ਟਕਸਾਲ॥ 

ਜਿਨ ਕਉ ਨਦਰਿ ਕਰਮੁ ਤਿਨ ਕਾਰ॥ 

ਨਾਨਕ ਨਦਰੀ ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲ॥ ੩੮॥ 

ਆ 


ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਤੇ ਰੂਪ / 60 


5। 5੧੮੦੫ 2੦2੮ 51।3/। /। €॥0ਘਪੂ ।4੦॥੧੦1॥1€16੦॥॥&0।0੦11.੮੦॥॥ 


ਪਰਕਿਰਤੀ ਦਾ ਸੈਕਲਪ 


ਸ਼ਬਦ “ਪਰਕਿਰਤੀ” ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ। 'ਕੁਦਰਤ” 
ਲਫ਼ਜ਼ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਪਰ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ, ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ 
ਅਰਥਾਂ ਵਿੱਚ- 
ਕੁਦਰਤਿ ਕਵਣ ਕਹਾ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਵਾਰਿਆ ਨ ਜਾਵਾ ਏਕ ਵਾਰ॥ 
ਜੋ ਤੁਧੁ ਭਾਵੈ ਸਾਈ ਭਲੀ ਕਾਰ॥ ਤੂ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਨਿਰੈਕਾਰ॥੧੬॥ 
ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਲਈ ਜੁਪਜੀ ਵਿੱਚ 'ਸਿਰਠਿ' ਤੇ 'ਸਿਰਠੀ” (-ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ) 
ਸ਼ਬਦ ਮਿਲਦੇ ਹਨ : 
(ਉ) ਜੇਤੀ ਸਿਰਠਿ ਉਪਾਈ ਵੇਖਾ ਵਿਣੁ ਕਰਮਾ ਕਿ ਮਿਲੈ ਲਈ ॥ (੬) 
(ਅ) ਜਾ ਕਰਤਾ ਸਿਰਠੀ ਕਉ ਸਾਜੇ ਆਪਣੇ ਜਾਣੈ ਸੋਈ ॥ (੨੧) 
ਇਕ ਵਾਰੀ, ਐਤਲੇ ਸਲੋਕ ਵਿੱਚ, ਜਗਤ” ਲਫ਼ਜ਼ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਹੋਈ 
ਹੈ ਪਰ ਉਥੇ ਇਸ ਦਾ ਇਸ਼ਾਰਾ ਮਨੁਖਤਾ ਵਲ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਕੁਦਰਤ ਵਲ ਨਹੀਂ'। 
ਬਾਕੀ ਕੁਦਰਤ ਮਨੁਖਤਾ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਤੇ ਖਿਡਾਉਣ ਵਾਲੀ ਦਸੀ 
ਗਈ ਹੈ : 
ਪਵਣੁ ਗੁਰੂ ਪਾਣੀ ਪਿਤਾ ਮਾਤਾ ਧਰਤਿ ਮਹਤੁ ॥ 
ਦਿਵਸੁ ਰਾਤਿ ਦੁਇ ਦਾਈ ਦਾਇਆ ਖੇਲੈ ਸਗਲ ਜਗਤੁ॥ 
'ਜਗਤੁ' ਤੇ 'ਸਿਰਠਿ” ਜਾਂ 'ਸਿਰਠੀ' ਨਾਲੋਂ ਵਧੇਰੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ 'ਆਕਾਰ' 
ਲਫ਼ਜ਼ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਅਥਵਾ ਨਿਰਾਕਾਰ ਰੌਂਬ ਤੇ 
ਦਾਤ ਲੀ ਆ ਬੀਚ 


(ਉ) ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਆਕਾਰ ਹੁਕਮੁ ਨਾ ਕਹਿਆ ਜਾਈ ॥ (੨) 

(ਅ) ਕਵਣਿ ਸਿ ਰੁਤੀ ਮਾਹੁ ਕਵਣੁ ਜਿਤੁ ਹੋਆ ਆਕਾਰੁ ॥ (੨੧) 

(ਏ) ਐਤੁ ਨਾ ਜਾਪੈ ਕੀਤਾ ਆਕਾਰੁ ॥ (੨੧) 

'ਆਕਾਰ” ਨਾਲ ਆਏ ਸ਼ਬਦ 'ਹੋਵਨਿ' 'ਹੋਆ” ਤੇ 'ਕੀਤਾ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦੇ ਇਸ ਨਿਸ਼ਚੇ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਕਿਸੇ ਸਮੇਂ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ 
ਗਈ, ਉਸ ਤੋਂ' ਪਹਿਲੋ' ਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਹ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਆਦਿ ਵਾਲੀ 
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ਕ੍ਿਤਮ ਤੇ ਘੜੀ ਹੋਈ ਮੈਨਦੇ ਹਨ ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ' ਪਹਿਲੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ 
ਅਨਾਦੀ, ਆਪਣੇ ਆਪ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ ਹੋਈ ਤੇ ਸਦੀਵੀ ਦਸਦੇ ਹਨ: 

(ਉ) ਆਦਿ ਅਨੀਲੁ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਤਿ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸੁ॥ (੨੮) 

(ਅ) ਥਾਪਿਆ ਨ ਜਾਇ ਕੀਤਾ ਨਾ ਹੋਇ॥ 

ਆਪੇ ਆਪਿ ਨਿਰੈਜਨੁ ਸੋਇ॥ (੫) 

(ਏ) ਸੈਭੇ (ਮੂਲ ਮੈਤਰ) 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਆਦਿ ਵਾਲੀ ਤੇ ਪੈਦਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੋਣ ਦੇ ਗੁਣ ਨੂੰ ਪੁਗਟ 
ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ 'ਰਚਨਾ” ਕਹਿਣਾ ਬਹੁਤ ਢੁਕਦਾ ਹੈ, ਜਿਵੇ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਨੇ ਸੋਦਰ ਵਾਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਕਿਹਾ ਹੈ : 

ਹੈ ਭੀ ਹੋਸੀ ਜਾਇ ਨ ਜਾਸੀ ਰਚਨਾ ਜਿਨਿ ਰਚਾਈ॥ (੨੭) 

ਰਚਨਾ ਰਚਨ ਵਾਲੇ ਕਰਤਾਰ ਨੂੰ ਇਥੇ ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਦਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਰੋਥ 
ਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ “ਨਿਰੈਕਾਰ' ਤੇ ਆਕਾਰ” ਕਹਿ ਕੇ ਨਿਖੇੜਨ ਤੋਂ' ਛੁਟ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਅਬਿਨਾਸ਼ੀ ਤੇ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਕਹਿ ਕੇ ਵੀ ਵਖਰਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕੇਵਲ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਹੀ ਅਕਾਲ ਮੈਨਦੇ ਹਨ, ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਦੇ ਲੌਂਛਣ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਘੋਟ ਛੋਹਿਆ 
ਹੈ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਸਮੇਂ ਦੀ ਕੈਦ ਵਿੱਚ ਦਰਸਾਉਣ ਦੇ ਦੋ ਤਰੀਕੇ ਹਨ-ਇਸ ਨੂੰ 
ਆਦਿ ਵਾਲੀ ਕਹਿਣਾ ਜਾਂ ਅੰਤ ਵਾਲੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਇਸਦੇ 
ਆਦਿ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਅੰਤ ਉਤੇ ਨਹੀਂ! ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਦੇ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਣ ਵਲ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ' ਲੈ ਕੇ ਅੰਤ ਤੱਕ ਇਨੇ ਇਸ਼ਾਰੇ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਸਾਰੀ ਕਵਿਤਾ ਚੜ੍ਹਦੇ ਸੂਰਜ ਦਾ ਸੁਝਾ ਦੇਂਦੀ ਜਾਪਦੀ ਹੈ। ਇਕੀਵੀ' ਪਉੜੀ 
ਵਿੱਚ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਜਨਮ ਸਮਾਂ ਨਿਸ਼ਚਤ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਜਾਣਨ 
ਦੇ ਯਤਨਾਂ ਨੂੰ ਹੀ ਆਪਣਾ ਵਿਸ਼ਾ ਬਣਾ ਲਿਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਤੋਂ ਸਿੰਧ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਮੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਆਦਿ ਨਾਲ ਸੈਥਧਤ ਮਸਲੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਮਨ ਵਿੱਚ ਕਾਫ਼ੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸਨ : 

ਥਿਤੁ ਵਾਰੁ ਨਾ ਜੋਗੀ ਜਾਣੈ ਰੁਤਿ ਮਾਹੁ ਨ ਕੋਈ॥ 

ਜਾ ਕਰਤਾ ਸਿਰਠੀ ਕਉ ਸਾਜੇ ਆਪੇ ਜਾਣੈ ਸੋਈ ॥ (੨੧) 

ਚਾਹੇ ਰਚਨਾ ਦੇ ਸਮੇਂ ਦਾ ਨਿਰਨਾ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਿਅਰਥ 
ਕਰਮ ਦਸਿਆ ਹੈ ਪਰ ਇਸਦਾ ਇਹ ਭਾਵ ਨਹੀਂ ਕਿ ਉਹ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਕਦੇ ਮੁਢ 
ਹੋਣ ਬਾਬਤ ਕਿਸੇ ਸ਼ੈਕੇ ਵਿੱਚ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਐਤ ਉਤੇ ਸੌਚ ਖੇਡ ਦੇ ਵਰਣਨ 
ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਿਰਾਕਾਰ ਤੋਂ ਸਾਕਾਰ ਹੋਣ ਦੀ ਮਹਾਨ ਕਿਰਿਆ ਨੂੰ ਅਤਿਐਤ 
ਕਲਾਮਈ ਢੈਗ ਨਾਲ ਚਿਤਰ ਕੇ ਸਾਨੂੰ ਅਨੰਤ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦਾ ਮਾਨੋ ਇੱਕ 
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ਝਾਉਲਾ ਦੇ ਦਿੱਤਾ ਹੈ : 

ਸਚਿ ਖੰਡਿ ਵਸੈ ਨਿਰੈਕਾਰੁ॥ ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲ॥ 

ਤਿਥੈ ਖੰਡ ਮੈਡਲ ਵਰਭੋਡ॥ ਜੇ ਕੋ ਕਖੈ ਤ ਔਤ ਨ ਐਤ॥ 

ਤਿਥੈ ਲੋਅ ਲੋਅ ਆਕਾਰ॥ ਜਿਵ ਜਿਵ ਹੁਕਮੁ ਤਿਵੈ ਤਿਵ ਕਾਰ॥ 

ਵੇਖੈ ਵਿਗਸੈ ਕਰਿ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਨਾਨਕ ਕਥਨਾ ਕਰੜਾ ਸਾਰੁ॥੩੭॥ 

ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਜਨਮ ਤੇ ਵਿਕਾਸ ਬਾਬਤ ਭਾਰਤ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਸ਼ਾਸਤਰਾਂ 
ਵਿੱਚ ਬਹੁਤ ਲੋਮੀ ਚਰਚਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਨਿਰਾਕਾਰ ਕਿਉਂ' ਤੇ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਕਾਰ 
ਹੋਇਆ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਸ਼ਨਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰ ਵਿੱਚ ਅਨੇਕਾਂ ਸਿਧਾਂਤ ਘੜੇ ਗਏ। ਵੈਦਕ 
ਕਾਲ ਵਿੱਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਮੁਢ ਦਾ ਮਸਲਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ ਤੇ ਕਈ ਮਿਥਿਹਾਸਕ 
ਕਹਾਣੀਆਂ ਦੀ ਸਟੇਜ ਵਿੱਚੋਂ ਲੈਘ ਕੇ ਵੇਦਾਂਤ ਦੇ ਮਾਇਆ ਸਿਧਾਂਤ, ਸਾਂਖ ਦੇ 
ਰਜੋ, ਤਮੋ, ਸਤੋ, ਤਿੰਨਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸੈਤੁਲਨ ਹਿਲ ਜਾਣ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ, ਵੈਸ਼ੇਸ਼ਖ 
ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੇ ਅਣੂ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਦੇ ਸੈਜੋਗ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਤੇ ਸ਼ੈਵ-ਸ਼ਾਕਤ ਮਤ ਦੀ 
ਤ੍ਿਕਾ ਸ਼ਾਖ਼ ਦੇ ਅਨਵਮਲ, ਕਰਮਮਲ ਤੇ ਮਾਈਯਮਲ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਰੂਪਾਂ ਵਿੱਚ 
ਵੈਨ ਸੁਵੈਨੇ ਹਲ ਪੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਰਿਹਾ। ਪੈਜ ਤਤ, ਗਿਣਤੀਆਂ ਸਾਕਾਰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਦੀ ਬਣਤਰ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਲਈ ਵਰਤੀਆਂ ਗਈਆਂ । ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਅਜਿਹੇ 
ਮਸਲਿਆਂ ਦੀਆਂ ਬਹਿਸਾਂ ਵਿੱਚ ਪੈਣ ਦੀ ਰੁਚੀ ਦੀ ਹੌਸਲਾ ਵਧਾਈ ਨਹੀਂ' ਸਨ 
ਕਰਦੇ ਬਲਕਿ ਅਮਲੀ ਆਤਮਕ ਜੀਵਨ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਦੇਣ ਵਿੱਚ ਵਧੇਰੇ 
ਦਿਲਚਸਪੀ ਲੈਂਦੇ ਸਨ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੋ ਆਪਣੇ ਰਚਨਾ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ 
ਵਿਸਥਾਰ ਨਾਲ ਨਿਰੂਪਣ ਨਹੀਂ' ਕੀਤਾ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ ਨਾ ਮੈਨਣ ਕਰਕੇ 
ਸਾਂਖ ਮਤ ਨਾਲੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਤਭੇਦ ਤਾਂ ਸਪੌਸ਼ਟ ਹੈ। ਸ਼ੈਵ ਮਤ ਦੇ ਮਿਥਿਹਾਸ 
ਤੇ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਦੀ ਝਲਕ ਹੇਠ ਲਿਖੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿੱਚ ਮਿਲਦੀ ਹੈ : 

ਏਕਾ ਮਾਈ ਜੁਗਤਿ ਵਿਆਈ ਤਿਨਿ ਚੇਲੇ ਪਰਵਾਣੁ॥ 

ਇਕੁ ਸੈਸਾਰੀ ਇਕੁ ਭੈਡਾਰੀ ਇਕੁ ਲਾਏ ਦੀਬਾਣੁ॥ (੩੦) 

ਤਾਂਤਰਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿੱਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਪਰਲੈ ਤੇ ਮਹਾਂ-ਪਰਲੈ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਸੋਚਾਂ 
ਦੁੜਾਈਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸਮਾਪਤੀ 
ਵਲ “ਇਕੁ ਲਾਏ ਦੀਬਾਣੁ” ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਹੋਰ ਸਿਧਾ ਇਸ਼ਾਰਾ ਕਿਤੇ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ 
ਪਰ ਪੈਂਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਦੀ ਤੁਕ 'ਕੇਤੇ ਬਰਮੇ ਘਾੜਤਿ ਘੜੀਅਹਿ ਰੂਪ ਰੈਗ ਕੇ 
ਵੇਸ” ਤੋਂ ਇਹ ਸੁਝਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਘਾੜਤ ਤੇ ਸੈਘਾਰ ਅਨੇਕਾਂ 
ਵਾਰੀ ਹੁੰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਪਰਲੈ ਦੇ ਬਾਅਦ ਜਦੋਂ' ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੁਬਾਰਾ ਰਚੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਅਮਲ ਨੀਂਦਰ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਤੋਂ ਜਾਗ੍ਤਿ ਅਵਸਥਾ ਵਿੱਚ ਪਹੁਚਣ 
ਵਰਗਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਮਹਾਂ ਪਰਲੈ ਬਾਅਦ ਰਚਨਾ ਦਾ ਅਮਲ ਨਵੇ' ਸਿਰਿਓ' ਹੈਦਾ 


ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਤੇ ਰੂਪ / 63 


5। 5੧੮੦੫ 2੦੮ 51।3/। /। €॥0ਘਪੂ ।4੦॥੧੦1॥1€16੦॥॥&੨।0੦11.੮੦॥॥ 


ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਪਰਲੈ ਬਾਅਦ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤਾਂ ਖ਼ਤਮ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ 
ਪਰ ਜੀਵ-ਆਤਮਾਵਾਂ ਖ਼ਤਮ ਨਹੀਂ' ਹਦੀਆਂ। ਓਦੋਂ ਉਹ ਆਪਣੇ ਸੈਸਕਾਰਾਂ 
ਸਮੇਤ ਕੁਝ ਸਮੇਂ ਲਈਂ' ਨਿਰਹਰਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਦੀ 
ਫਲ-ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਫਿਰ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਮਹਾਂ-ਪਰਲੈ 
ਬਾਅਦ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਖ਼ਾਤਮੇ ਨਾਲ ਸਭ ਨੋਕ ਬਦ ਰੂਹਾਂ ਪਰਮਾਤਮਾ ਵਿੱਚ ਸਮਾ 
ਕੇ ਆਪਣੀ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਹੋਂਦ ਤੇ ਸਭ ਸੈਸਕਾਰ ਖ਼ਤਮ ਕਰ ਦੇਂਦੀਆਂ ਹਨ ਤੇ 
ਜਦੋਂ ਨਵੀਂ ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਪੁਰਾਣੀਆਂ ਆਤਮਾਵਾਂ ਦੀ ਬਜਾਏ ਬਿਲਕੁਲ 
ਵਖਰੀਆਂ ਤੇ ਨਵੀਆਂ ਆਤਮਾਵਾਂ ਦਾ ਜਨਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਪੁਜੀ 
ਵਿੱਚ ਕਰਮ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ : 

(ਉ) ਜੇਤੀ ਸਿਰਠਿ ਉਪਾਈ ਵੇਖਾ ਵਿਣੁ ਕਰਮਾ ਕਿ ਮਿਲੈ ਲਈ॥ (੬) 

(ਅ) ਕਰਮੀ ਕਰਮੀ ਹੋਇ ਵੀਚਾਰੁ ॥ ਸਚਾ ਆਪਿ ਸਚਾ ਦਰਬਾਰੁ॥ (੨੪) 

ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਾਫ਼ ਤੌਰ ਉਤੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਇਹ ਨਹੀਂ ਕਿਹਾ ਕਿ ਜੀਵਾਂ 
ਨੂੰ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਫਲ ਭੁਗਤਾਉਣ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਹੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਹੇਠ ਲਿਖੀਆਂ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਇਸ ਮੈਤਵ ਨੂੰ ਪੜ੍ਹਨ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਸ਼ਾਇਦ 
ਕਈ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਨਜ਼ਰ ਆਵੇ : 

ਰਾਤੀ ਰੁਤੀ ਥਿਤੀ ਵਾਰ॥ ਪਵਣ ਪਾਣੀ ਅਗਨੀ ਪਾਤਾਲ॥ 

ਤਿਸੁ ਵਿਚਿ ਧਰਤੀ ਥਾਪਿ ਰਖੀ ਧਰਮਸਾਲ॥ 

ਇਥੇ ਧਰਤੀ ਨੂੰ _ਥਾਪਣ ਜਾਂ ਉਪਜਾਉਣ ਦਾ ਕਾਰਨ ਧਰਮਸਾਲ, ਜਾਂ 
ਧਰਮ ਕਮਾਉਣ ਦੀ ਥਾਂ, ਬਣਾਉਣਾ ਦਸਿਆ ਹੈ। ਭਾਵ ਧਰਤੀ 'ਧਰਮ-ਪ੍ਰਯੁਕਤ 
ਹੈ।” ਧਰਮ ਕੀ ਹੈ ? ਧਰਮ ਦੇ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਰਨ ਹਨ- ਵਰਣ ਆਸ਼ਰਮ ਧਰਮ, 
ਪਤੀਬ੍ਰਤ ਧਰਮ, ਇਸਤ੍ਰੀਬ੍ਤ ਧਰਮ, ਸੈਤਾਨ ਦਾ ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਪ੍ਰਤੀ ਧਰਮ, 
ਪਰਜਾ ਦਾ ਰਾਜਾ ਪਤੀ ਧਰਮ, ਹਰੇਕ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਦੈਵੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਪ੍ਰਤੀ ਧਰਮ, 
ਆਦਿਕ। ਹਰ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਆਪਣੇ ਜਨਮ, ਸਮੇਂ ਸਥਾਨ ਤੇ ਮਾਨਸਕ ਵਿਕਾਸ 
ਅਨੁਸਾਰ ਵੌਖ-ਵੇਖ ਧਰਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਨਿਸਚਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਧਰਤੀ ਉਤੇ 
ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਜਨਮ, ਉਸਦੇ ਹੋਰਨਾਂ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨਾਲ ਸੈਥਧ, ਸਮਾਜਕ ਸਥਿਤੀ ਤੇ 
ਮਾਨਸਕ ਬਣਤਰ ਸਭ ਉਸਦੇ ਪਿਛਲੇ ਕਰਮਾਂ ਦੇ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਨੀਯਤ 
ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕਰਮ-ਵਲ ਦੀ ਆਵਸ਼ਕਤਾ ਤਾਂ ਮੈਨਦੇ ਹੀ ਹਨ, ਜੇ 
ਉਹ ਉਪਰੋਕਤ ਭਾਰਤੀ ਨਿਸਚੇ ਨੂੰ ਵੀ ਸਵੀਕਾਰਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਧਰਤੀ ਨੂੰ 
ਧਰਮਸਾਲ ਬਣਾ ਕੇ ਉਪਜਾਉਣ ਦਾ ਕਾਰਨ ਜੀਵਾਂ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਰੀ ਮੈਨਣਾ ਪਵੇਗਾ। ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਰਮ ਸਿਧਾਂਤ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਨਿਖਿਰਆ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਲਈ ਕੋਈ ਨਿਰਨਾ-ਜਨਕ ਗੌਲ ਨਹੀਂ ਕਹੀ ਜਾ 
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ਸਕਦੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਦੋ ਤੁਕਾਂ : 

ਕੀਤਾ ਪਸਾਉ ਏਕੋ ਕਵਾਉ ॥ ਤਿਸ ਤੇ ਹੋਏ ਲਖ ਦਰੀਆਉ॥ (੧੬) ਤੋਂ 
ਇਹ ਹੀ ਪਤਾ ਚਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਰੌਥ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇੰਕ ਵਾਕ ਨਾਲ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ 
ਦਾ ਹੁਕਮ ਜਾਰੀ ਕਰਕੇ ਇਸਦਾ ਪਸਾਰਾ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਤੇ ਅਨੋਕਾਂ ਰੂਪਾਂ ਵਿੱਚ 
ਰੋਣ ਵਾਲੇ ਇਸਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਸੇਧ ਦਾ ਨਿਰਨਾ ਵੀ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਥੇ ਇਹ 
ਨਹੀਂ ਦੌਸਿਆ ਗਿਆ ਕਿ ਇਹ ਰਚਨਾਤਮਕ ਫ਼ੁਰਮਾਣ ਕਿਸ ਮੈਤਵ ਨਾਲ ਜਾਰੀ 
ਰੋਇਆ ਜਾਂ ਇਸ ਦੁਆਰਾ ਜੋ ਪਸਾਉ” ਹੋਇਆ ਉਹ ਪਰਲੈ ਬਾਅਦ ਹੋਈ 
ਰਚਨਾ ਸੀ, ਮਹਾਂ-ਪਰਲੈ ਬਾਅਦ ਹੋਈ ਜਾਂ ਉੱਕਾ, ਪਹਿਲੀ ਵਾਰੀ, ਮੁਢੋਂ' ਸੁਢੋਂ। 
ਅਸਲ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਅਜਿਹੇ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਜਾਂ ਵਿਗਿਆਨਕ ਨੁਕਤੇ ਸਪੋਸ਼ਟ 
ਕਰਨ ਲਈ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਸਨ ਕਰ ਰਹੇ। ਉਹ ਤਾਂ ਉਸ ਰਚਨਹਾਰ 
ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦੀ ਪਰਤੀਤੀ ਜਗਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ ਜਿਸ ਨੇ 
ਲੌਖਾਂ ਵਹਿਣਾਂ ਵਾਲੀ ਰਚਨਾਂ ਨੂੰ ਇਕੋ “ਕਵਾਉ” ਨਾਲ ਅਰੇਭ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਇਸ 
ਅਹਿਸਾਸ ਨੂੰ ਜਗਾਉਣ ਲਈ ਉਹ ਸੁਭਾਵਕ ਹੀ ਰਚਨਾ ਬਾਰੇ ਕੁਝ ਕਥਨ ਕਰਦੇ 
ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਅਸੀਂ ਅਨੁਮਾਨ ਲਗਾ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰ ਵਿੱਚ 
ਪਰਕ੍ਰਿਤੀ ਦਾ ਮੁਢ ਤੇ ਸੁਭਾ ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਉਪਰੋਕਤ ਤੁਕ “ਕੇਤੇ ਬਰਮੇ 
ਘਾੜਤਿ ਘੜੀਅਹਿ ਰੂਪ ਰੈਗ ਕੇ ਵੇਸ” ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਤਾਂ ਰਚਨਾ ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਦੇ 
ਗਿਆਨ ਦੁਆਰਾ, ਰਚਨਹਾਰ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਲੈਣ ਬਾਅਦ, ਇਸ 
ਗੋਲ ਉਤੇ ਵੀ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੁੰਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੀ ਅਪਾਰ 
ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਬਾਰੇ ਸਿਧਾਂਤ ਦਾ ਵੀ ਸਾਨੂੰ ਪਤਾ ਲੌਂਗ ਗਿਆ। ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੀ 
ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਿਡੀ ਵੇਂਡੀ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀ ਸੀ, ਇਸਦਾ ਹੋਰ ਪਤਾ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਤੋਂ ਲਗਦਾ ਹੈ : 
(ਉ) _ ਤਿਥੈ ਖੰਡ ਮੈਡਲ ਵਰਭੇਡ॥ ਜੇ ਕੋ ਕਥੈ ਤ ਐਤ ਨ ਐਤ ॥ (੩੭) 
(ਅ) _ ਪਾਤਾਲਾ ਪਾਤਾਲ ਲਖ ਆਗਾਸਾ ਆਗਾਸ॥ 

ਓੜਕ ਓੜਕ ਭਾਲਿ ਥਕੇ ਵੇਦ ਕਹਨਿ ਇਕ ਵਾਤ॥ 

ਸਹਸ ਅਠਾਰਹ ਕਹਨਿ ਕਤੇਬਾ ਅਸੁਲੂ ਇਕ ਧਾਤੁ॥ 

ਲੇਖਾ ਹੋਇ ਤ ਲਿਖੀਐ ਲੇਖੈ ਹੋਇ ਵਿਣਾਸੁ॥ 

ਨਾਨਕ ਵਡਾ ਆਖੀਐ ਆਪੇ ਜਾਣੈ ਆਪੁ॥ (੨੨) 
(੬) __ ਅਸੈਖ ਨਾਵ ਅਸੈਖ ਥਾਵ॥ ਅਰੈਮ ਅਰੀਮ ਅਸੈਖ ਲੋਅ॥ 

ਅਸੈਖ ਕਹਹਿ ਸਿਰਿ ਭਾਰੁ ਹੋਇ॥ (੧੯) 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਵੇਡ ਸੁਰਗ, ਮਾਤ ਤੇ ਪਾਤਾਲ, ਤਿੰਨਾਂ ਲੋਕਾਂ ਵਿੱਚ ਕਰਨ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਆਪ ਉਤੇ ਇਕ ਸੂਖਮ ਜਿਹਾ ਵਿਐਗ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ 
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ਹੋਵੇਗਾ, ਜਦੋਂ ਉਹ ਅਜਿਹੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਅਸੈਖਾਂ ਤਕ ਦਸਣ ਵਾਲੇ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਕਥਨ ਦੀ ਨਿਰਥਲਤਾ ਉਤੇ ਸ਼ਰਮਸਾਰ ਹੁੰਦੇ ਦੇਖਦੇ ਹੋਣਗੇ । 
'ਉੱਵ 'ਅਸੈਖ' ਲਫ਼ਜ਼ ਵਰਤਣਾ `ਡਾਵੇਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਨਾਹ ਹੀ ਲਗਦਾ ਹੋਵੇ, ਪਰ 
ਉਹ ਅਜਿਹੇ ਔਖਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਨੀ ਫਿਰ ਵੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਰੌਂਬ ਨੂੰ 
ਜਾਂ ਰਚਨਾ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖੀ ਕਲਪਣਾ ਜਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿੱਚ 
ਲਿਆ ਸਕਣ ਦੀ ਅਸਮਰਥਾ ਤੋਂ' ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਣੂ ਹੁੰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਉਹ ਆਪਣੀ 
ਕਲਪਣਾ ਜਾਂ ਔਖਰਾਂ ਨੂੰ ਵਰਤਣ ਤੋਂ ਉੱਕਾ ਸੈਕੋਚ ਕਰਨ ਦੇ ਹਾਮੀ ਨਹੀਂ1 
ਅੱਖਰਾਂ ਦੇ ਬਿਬਾਂ ਦੁਆਰਾ ਬੇਐਤ ਰੌਂਬ ਜਾਂ ਰਚਨਾ ਦਾ ਪੂਰਾ ਵਰਣਨ ਤਾਂ ਹੋ ਨਹੀ 
ਸਕਦਾ ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਦਾ ਕੁਝ ਪ੍ਰਭਾਵ ਜ਼ਰੂਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ 
ਤੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਉਹ ਇਹੀ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਬੇਅਤਤਾ ਦਾ ਜਿਨਾ ਕੁ 
ਅਹਿਸਾਸ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਐਦਰ ਹੈ ਉਸਦਾ ਥੋੜ੍ਹਾ ਬਹੁਤ ਭਾਗ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ 
ਦੇ ਸਕਣ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਪਰਕਿਰਤੀ ਬਾਰੇ ਸਭ ਤੋਂ ਮਹੌਤਵਪੂਰਨ ਕਥਨ ਉਹ 
ਨਹੀਂ' ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿੰਚ ਇਸ ਦੇ ਮੁਢ, ਵਿਕਾਸ ਅਤੇ ਬਣਤਰ ਬਾਰੇ ਜਾਣਕਾਰੀ 
ਐਕਿਤ ਹੈ ਬਲਕਿ ਉਹ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਪਰਕਿਰਤੀ ਹੈਰਤ ਤੇ ਵਿਸਮਾਦ ਦੇ 
ਮਨੌਭਾਵ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿੱਚ ਜਗਾਉਂਦੀ ਹੈ। 


2. < 

ਪਰਕਿਰਤੀ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੇ ਲੋਕ ਆਮ ਤੌਰ ਉਤੇ ਤਿਨ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਤੇ ਰੂਪਕ ਵਰਤਦੇ ਹਨ। ਕਈ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਇੰਕ ਮਸ਼ੀਨ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ ਦੇਂਦੇ 
ਹਨ ਜਿਹੜੀ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਐਤਮ ਸੇਧ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਦੇ, ਕਿਰਿਆ-ਪ੍ੁਤਿ-ਕਿਰਿਆ 
ਦੇ ਐਨ੍ਹੇ ਨਿਯਮ ਵਿੱਚ ਬਧੀ ਚਲੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਕਈ ਇਸ ਨੂੰ ਇੰਕ ਜੀਵ ਨਾਲ 
ਤੁਲਨਾ ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਜੋ ਆਪਣੇ ਚੇਤਨ ਮੈਤਵਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਾ ਤੇ 
ਆਪਣੀ ਕਿਰਿਆ-ਪ੍ਰਤਿ-ਕਿਰਿਆ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨਿਸ਼ਚਤ ਸੇਧ ਵਿੱਚ ਰਖਦਾ ਹੈ। 
ਕਈ ਇਸ ਨੂੰ ਹਕੂਮਤ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਜਿਸਦੇ ਵੱਖੋ ਵੱਖ ਭਾਗਾਂ ਦੇ 
ਪਰਸਪਰ ਸੈਬਧ ਇੰਕ ਹਾਕਮ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ ਅਨੁਸਾਰ ਨੀਯਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਜਿਸਦਾ 
ਪ੍ਰਥੈਧ ਹਾਕਮ ਦੇ ਬਣਾਏ ਕਾਨੂੰਨਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਤਿਨਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਸੈਕਲਪਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਐਗ ਮੌਜੂਦ ਦਿਸਦੇ ਹਨ ਪਰ ਸਭ ਤੋਂ ਵੌਧ ਹਕੂਮਤ ਦਾ 
ਸੈਕਲਪ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਿਥ ਵੀ ਇੰਕ ਹਾਕਮ ਜਾਂ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦਾ ਹੈ ਜਿਸਦਾ ਹੁਕਮ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਵਿੱਚ ਚਲਦਾ ਹੈ। ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਸੋਦਰ ਦੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ, ਬਲਕਿ ਅਨੇਕਾਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀਆਂ, ਇੰਕ 
ਮਹਾਨ ਸ਼ਹਿਨਸ਼ਾਹ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਖੜ੍ਹੀਆਂ, ਉਸਦੇ ਸੋਹਿਲੇ ਗਾਉਂਦੀਆਂ 
ਦਿਖਾਈਆਂ ਗਈ ਹਨ, ਉਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲ ਕਾਵਿ-ਕਲਪਣਾ ਦਾ 
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ਹੀ ਪ੍ਰਮਾਣ ਨਹੀਂ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਸ ਸਿਧਾਂਤ ਦੀ ਵੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹਨ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
- ਦਾ ਕੋਈ ਭਾਗ ਇਸ ਦੇ ਹਾਕਮ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ ਤੋ' ਬਾਹਰ ਨਹੀਂ' ਹੈ। ਦੂਸਰੀ ਪਉੜੀ 
ਵਿੱਚ ਵੀ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਐਕਿਤ ਹੈ। 
(ਉ) ਸੋਈ ਸੋਈ ਸਦਾ ਸਚੁ ਸਾਹਿਬੁ ਸਾਚਾ ਸਾਚੀ ਨਾਈ॥ 
ਹੈ ਭੀ ਹੋਸੀ ਜਾਇ ਨ ਜਾਸੀ ਰਚਨਾ ਜਿਨਿ ਰਚਾਈ॥ 
'ਰੇਗੀ ਰੈਗੀ ਭਾਤੀ ਕਰਿ ਕਰਿ ਜਿਨਸੀ ਮਾਇਆ ਜਿਨਿ ਉਪਾਈ॥ 
ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਕੀਤਾ ਆਪਣਾ ਜਿਵ ਤਿਸ ਦੀ ਵਡਿਆਈ॥ 
ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਸੋਈ ਕਰਸੀ ਹੁਕਮੁ ਨ ਕਰਣਾ ਜਾਈ॥ 
ਸੋ ਪਾਤਿਸਾਹੁ ਸਾਹਾ ਪਾਤਿਸਾਹਿਬੁ ਨਾਨਕ ਰਹਣੁ ਰਹਾਈ ॥ (੨੭) 
(ਅ) _ ਹੁਕਮੈ ਐਦਰਿ ਸਭੁ ਕੋ ਬਾਹਰਿ ਹੁਕਮ ਨ ਕੋਇ॥ (੨) 
ਸ਼੍ਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਇੰਕ ਰਾਜ ਜਾਂ ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ ਦੇ ਕੇ ਇਸ ਦੇ ਕਈ ਪਖ 
ਉਘਾੜੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਪਹਿਲਾ ਇਹ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਇੰਕ ਪ੍ਰਬਧ ਹੈ। ਪ੍ਰਬੈਧ ਦਾ 
ਭਾਵ ਹੈ ਇਕ ਸਿਸਟਮ, ਬਾਕਾਇਦਾ ਨਜ਼ਾਮ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀਆਂ ਘਟਨਾਵਾਂ 
ਇਤਫ਼ਾਕ ਵਸ ਨਹੀਂ, ਨਾ ਬੇ-ਤਰਤੀਬੀਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ 
ਰੌਬ ਦੇ ਰਾਜ ਨੂੰ ਉੱਤਮ ਦਰਜੇ ਦਾ ਰਾਜ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਰਾਜ ਵਿੱਚ 
ਉਸਦਾ ਹੁਕਮ ਅਟੋਂਲ ਹੈ, ਕੋਈ ਇਸ ਵਿੱਚ ਗੜਬੜ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। 
ਰਬ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਇੰਡੀ ਵੇਂਡੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਵਿੱਚ ਆਪਣਾ ਹੁਕਮ 
ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਮਲ ਵਿੱਚ ਵਰਤਾਉਣ ਦੀ ਯੋਗਤਾ ਰੌਖਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਅਨੁਸਾਰ ਰੌਬ ਦਾ ਰਾਜ ਇੰਕ ਮਹਾਨ ਚਕਰਵਰਤੀ ਰਾਜ ਹੈ, ਹੈਨੇਂ ਹੈਨੇ ਮੀਰੀ 
ਨਹੀਂ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਵਿੱਚ ਖਰੂਦ, ਅਨੀਤੀ ਤੇ ਕਸੂਤਾਪਣ ਵਾਪਰਣ ਦੀ 
ਉੱਕਾ ਕੋਈ ਸੈਭਾਵਨਾ ਨਹੀਂ। ਪਰ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਜੋ ਇਕ ਪਾਸੇ 
ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦਸਿਆ ਹੈ ਤਾਂ ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ ਨਿਆਂਕਾਰੀ ਭੀ : 
ਸਾਚਾ ਸਾਹਿਬੁ ਸਾਚੁ ਨਾਇ ਭਾਖਿਆ ਭਾਉ ਅਪਾਰੁ (8) (ਨਾਇ-ਨਿਆਇ)! 
ਨਿਆਂ ਵਰਤਾਉਣ ਲਈ ਭੀ ਹਕੂਮਤ ਪਾਸ ਮਹਾਨ ਸ਼ਕਤੀ ਹੋਣੀ ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਹੈ, ਨਹੀਂ' ਤਾਂ ਖ੍ਰੂਦੀਆਂ ਨੂੰ ਦੇਡ ਨਾ ਮਿਲਨ ਕਰਕੇ ਹਕੂਮਤ ਦਾ ਰੋਅਬ ਜਾਂਦਾ 
ਰਹੇਗਾ ਤੇ ਕਾਨੂੰਨ ਦਾ ਰਾਜ ਕਾਇਮ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕੇਗਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਹੁਕਮ ਤੇ 
ਹਾਕਮ ਦੇ ਬਿਬ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਰਾਹੀਂ ਇਹ ਸੁਝਾ` ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਇੰਕ 
ਨਿਯਮ-ਬਧ ਸਿਸਟਮ ਹੈ, ਉਗੜ ਦੁਗੜਾ ਰੌਲਾ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਵਿੱਚ ਹਾਕਮ ਦਾ 
ਹੁਕਮ ਵਿਆਪਕ ਹੋਣਾ ਵਿਗਿਆਨੀਆਂ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿੱਚ ਇਸ ਵਿੱਚ 





1. ਨਾਇ ਦੇ ਅਰਥ ਨਿਆਂ ਦੇਖਣ ਲਈ ਪੜ੍ਹੋ ਪ੍ਰੋ: ਸਾਹਿਬ ਸਿੰਘ ਕ੍ਰਿਤ, ਜਪੁ ਸਾਹਿਬ 
ਸਟੀਕ, ਸਫ਼ਾ ੪੯ 


ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਤੇ ਰੂਪ / 67 


5। 5੧੮੦੫ 2੦੧੮ 51।3/। )। €॥6ਘਪੂ ।4੦॥੧੦1॥1€16੦॥॥&3।0੦11.੮੦॥॥ 


ਨਿਯਮ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੋਣਾ ਹੈ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਅਜਿਹੀ ਨਜ਼ਾਮ-ਰੂਪੀ ਜਾਂ ਨਿਯਮ- 
ਥੌਧ ਅਵਸਥਾ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਭਾਰਤੀ ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ “ਧਰਮੁ” ਸ਼ਬਦ ` 
ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਇਹ ਸ਼ਬਦ ਅਨੇਕਾਂ ਵਾਰੀ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ 
ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਕੌਮਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਿਤ ਕਰਕੇ 
ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਇਸ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਾਂ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਪਰਕਿਰਤੀ 
ਤੇ ਰਬ ਦੇ ਸੈਬੈਧ ਵਿੱਚ ਭੀ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਧਰਮ ਦਾ ਸੈਬਧ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਭਾਂਤ ਕਰਤਾਰ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨਾਲ ਹੈ : 

ਜੇ ਕੋ ਕਹੈ ਕਰੈ ਵੀਚਾਰੁ ॥ ਕਰਤੇ ਕੈ ਕਰਣੈ ਨਾਹੀ ਸੁਮਾਰੁ॥ 

ਧੋਲੂ ਧਰਮੁ ਦਇਆ ਕਾ ਪੂਤੁ॥ ਸੈਤੋਖ ਥਾਪਿ ਰਖਿਆ ਜਿਨਿ ਸੂਤਿ॥ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਧਰਮੁ ਦੇ ਅਰਥ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿਘ ਅਨੁਸਾਰ “ਕਰਤਾਰ 
ਦਾ ਬਧਾ' ਕਾਨੂੰਨ ਜਾਂ ਨੇਮ” ਹਨ। ਪ੍ਰੋ. ਸਾਹਿਬ ਸਿਘ ਨੇ ਵੀ “ਧੌਲੁ ਧਰਮੁ 
ਦਇਆ ਕਾ ਪੂਤੁ” ਤੁਕ ਦਾ ਅਰਥ ਕਰਦਿਆਂ ਲਿਖਿਆ ਹੈ,' “ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ 
ਦਾ) ਧਰਮ-ਰੂਪੀ ਬਝਵਾਂ ਨਿਯਮ ਹੀ ਬਲਦ ਹੈ (ਜੋ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰਖ ਰਿਹਾ 
ਹੈ)। ਇਹ ਧਰਮ ਦਇਆ ਦਾ ਪੁਂਤਰ ਹੈ (ਭਾਵ, ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਨੇ ਆਪਣੀ ਮਿਹਰ 
ਕਰਕੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਟਿਕਾ ਰਖਣ ਲਈ ਧਰਮ ਰੂਪ ਨਿਯਮ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ' ਹੈ)” 
ਦਇਆ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਨੇ ਇਉਂ' ਕੀਤੀ ਹੈ- “ਇਸ ਚਲਾਏ 
ਗਏ ਨਿਯਮ ਵਿੱਚ ਦਇਆ 'ਈਸ਼ਹਰੇਛਾ' ਹੈ। ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਜਾਂ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ 
ਵਾਲਿਆਂ (ਦੋਹਾਂ ਵਿੱਚ) ਜੋ ਨਿਯਮ ਬੌਧੇ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਪਰਸਪਰ ਮਿਲਣੇ ਦਾ 
ਨਿਯਮ ਵੀ ਹੈ।” ਇੰਥੇ ਭਾਈ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਧਰਮ ਦੇ ਅਰਥ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਅਥਵਾ 
ਗ੍ਰੈਹਾਂ ਦੀ ਪਰਸਪਰ ਖਿੰਚ ਦਾ ਨਿਯਮ (੩% ੦£ 998903603) ਤੋਂ ਹੋਰ ਇਹੋਂ 
ਜੇਹੇ ਕੁਦਰਤੀ ਨਿਯਮ ਕੀਤੇ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਵਰਤੇ ਸ਼ਬਦਾਂ 'ਹੁਕਮੁ” ਤੇ 
“ਧਰਮੁ” ਦਾ ਆਪਸ ਵਿੱਚ ਡੂਘਾ ਸੇਬੋਧ ਹੈ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਜਦ ਰੌਥ ਦਾ ਹੁਕਮ 
ਪ੍ਰਚਲਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ ਕਿਸੇ ਨਿਸ਼ਚਤ ਪ੍ਰਬੈਧ ਹੇਠ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਹ 
ਪ੍ਰਬੈਧ ਜਾਂ ਨਜ਼ਾਮ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਿਯਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਰੌਬ ਵੱਲੋਂ ਇਸ 
ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਿਯਮਾਂ ਦਾ ਸਮੂਹ ਧਰਮ ਹੈ ਜੋ ਧਰਤੀ ਵਿੱਚ 
ਵੀ ਵਰਤਦੇ ਹਨ ਤੇ ਬਾਕੀ ਸਭ ਪਰਕਿਰਤੀ ਵਿਚ ਵੀ। ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਨਿਯਮ 
ਮਨੁੱਖਾਂ ਉੱਤੇ ਵੀ ਲਾਗੂ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਧਰਮ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਕਰਨ ਲੌਗਿਆਂ 

-- ਇੱਸ ਦੇ ਮਨੁੱਖ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਮੁਖ ਰੋਖਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਹ ਬਾਰ 


2. .ਪੈਜ ਗ੍ਰੈਥੀ. ਸਟੀਕ, ਸਫ਼ਾ ੧੬ (੧੯੫੦ ਦੀ ਐਡੀਸ਼ਨ) 
3. ਜਪੁ ਸਾਹਿਬ ਸਟੀਕ, ਸਫ਼ਾ ੮੬ (ਪੈਜਵੀਂ ਐਡੀਸ਼ਨ) 
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ਬਾਰ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਿੱਚ ਰਖ ਕੇ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਐਤਲੇ 
ਸਲੋਕ ਵਿੱਚ, ਜਿੱਥੇ ਉਹ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ “ਜਗਤੁ" ਕਹਿ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕ ਬੌਂਚੇ ਦੇ 
ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਤੇ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਗੋਦ ਵਿੱਚ ਖੇਡਦਾ ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਹਨ। 
ਇੱਥੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 'ਧਰਮੁ” ਲਫ਼ਜ਼ ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਹੈ ਜਿਸ ਦੇ ਅਰਥ ਰੌਥ ਦਾ 
ਨਿਆਂਕਾਰੀ ਸਰੂਪ ਹਨ : 

ਪਵਣ ਗੁਰੂ ਪਾਣੀ ਪਿਤਾ ਮਾਤਾ ਧਰਤਿ ਮਹਤੁ ॥ 

ਦਿਵਸੁ ਰਾਤਿ ਦੁਇ ਦਾਈ ਦਾਇਆ ਖੇਲੈ ਸਗਲ ਜਗਤੁ ॥ 

ਚੋਗਿਆਈਆ ਬੁਰਿਆਈਆ ਵਾਚੈ ਧਰਮੁ ਹਦੂਰਿ॥ 

ਕਰਮੀ ਆਪੋ ਆਪਣੀ ਕੇ ਨੇੜੈ ਕੇ ਦੂਰਿ॥ 

ਦਰਅਸਲ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ' ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਪਰਖ ਰਬ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਿਯਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੋ 
'ਉਸਨੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਕਰ ਛੋਂਡੇ ਹਨ ਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮੂਹ ਨੂੰ ਧਰਮ 
ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਧਰਮਰਾਜ ਮਿਥਿਹਾਸ ਦੀ ਬੋਲੀ ਵਿੱਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਵਰਤ ਰਹੇ 
ਨਿਯਮਾਂ ਦਾ ਹੀ ਮਾਨਵੀਕਰਨ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਮਿਥਿਹਾਸਕ ਹਸਤੀਆਂ 
ਬ੍ਰਹਮਾ, ਵਿਸ਼ਨੂੰ, ਸ਼ਿਵ, ਧਰਮਰਾਜ ਆਦਿਕ ਦੇ ਗੁਣ ਐਤਮ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਰੌਥ ਨੂੰ 
ਸੋਂਪ ਦਿੱਤੇ ਸਨ। ਜਿਸ ਹਕੀਕਤ ਨੂੰ ਵਿਗਿਆਨੀ ਇਹ ਕਹਿ ਦੇ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਵੇਗਾ 
ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਹਰ ਐਗ ਪਰਕਿਰਤੀ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਨਿਯਮਾਂ ਦੇ ਨਿਯਤਰਨ 
ਹੇਠ ਹੈ, ਉਸੇ ਹਕੀਕਤ ਨੂੰ ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਬੋਲੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ 
ਸੂਚਤ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹਰ ਜੀਵ ਦੇ ਅਮਲ ਧਰਮ ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿਚ ਪਰਖੇ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਚੌਂਤੀਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਧਰਮ ਖੰਡ ਦਾ ਚਿਤਰ ਦੇਂਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਧਰਮ 
ਦੇ ਪਰਕਿਰਤਕ ਨਿਯਮਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਨੂੰ ਹੋਰ ਉਘਾੜਿਆ ਹੈ : 

ਰਾਤੀ ਰੁਤੀ ਥਿਤੀ ਵਾਰ ॥ ਪਵਣ ਪਾਣੀ ਅਗਨੀ ਪਾਤਾਲ॥ 

ਤਿਸੁ ਵਿਚਿ ਧਰਤੀ ਥਾਪਿ ਰਖੀ ਧਰਮਸਾਲ॥ 

ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਧਰਮਸਾਲ ਕਹਿਣ ਦਾ ਅਰਥ ਉੱਪਰ ਅਸੀਂ ਇਹ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ 
ਇਸ ਵਿੱਚ ਧਰਮ ਦਾ ਨਿਵਾਸ ਹੈ ਜਾਂ ਦੂਜੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿੱਚ ਇਸ ਵਿੱਚ ਧਰਮ 
ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਤੌਤਾਂ ਤੇ ਸਮੇ ਦੇ ਐਗਾਂ ਨਾਲ 
ਸੈਬਧਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਹ ਸਿੰਟਾ ਕੌਂਢਣਾ ਅਯੋਗ ਨਹੀਂ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਧਰਤੀ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਧਰਮ ਨੂੰ ਪਰਕਿਰਤੀ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਨਿਯਮਾਂ ਦੇ 
ਅਰਥ ਹੀ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਤੌਤਾਂ ਦੇ ਸਮੇਂ' ਐਗਾਂ ਨੂੰ ਨਿਯਤਰਣ ਹੇਠ ਰਖਣ ਵਾਲੇ 
ਨਿਯਮ ਹੀ ਧਰਤੀ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਦੌਲਤ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ 
ਧਰਮਸਾਲ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪਰਕਿਰਤਕ ਨਿਯਮਾਂ ਦੇ 
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ਪਦਾਰਥਕ ਪਖ ਵਲ ਬਹੁਤ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ' ਦੇਂਦੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਸਲ ਮੈਤਵ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਹ ਸੋਝੀ ਦੇਣੀ ਹੈ ਕਿ ਬਾਕੀ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਹ ਵੀ ਕਿਸੇ 
ਨਾ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਅਧੀਨ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸਰੀਰ ਪਦਾਰਥਕ ਨਿਯਮਾਂ 
ਦੇ ਅਧੀਨ ਹੈ ਪਰ ਉਸਦਾ ਮਨ ਨੈਤਿਕ ਜਾਂ ਸਦਾਚਾਰਕ ਨਿਯਮਾਂ ਅਧੀਨ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ “ਧਰਮ” ਸ਼ਬਦ ਤੋਂ' ਦੋਹਾਂ ਕਿਸਮਾਂ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਸੂਚਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਚੋਂਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਅਗਲੀਆਂ ਸਤਰਾਂ ਤੋਂ ਇਹ ਸਿੰਧ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਆਚਰਨਿਕ 
ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਮਹੌਤਤਾ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਹੀ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਧਰਮਸਾਲ ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਨ : 

ਤਿਸੁ ਵਿਚਿ ਜੀਅ ਜੁਗਤਿ ਕੇ ਰੈਗ॥ ਤਿਨ ਕੇ ਨਾਮ ਅਨੇਕ ਅਨੰਤ॥ 

ਕਰਮੀ ਕਰਮੀ ਹੋਇ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਸੌਚਾ ਆਪਿ ਸੋਚਾ ਦਰਬਾਰੁ॥ 

ਸੋਚੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਬੈਠੇ ਸੌਚੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਜੀਵਾਂ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਨਿਰਨਾ 
ਕਰਦੇ ਦਰਸਾਉਣਾ ਐਤਲੇ ਸਲੋਕ ਦੇ 'ਧਰਮੁ” ਦੀ ਹਜ਼ੂਰੀ ਵਿੱਚ ਜਗਤ ਦੀ ਨੇਕੀ 
ਬਦੀ ਦਾ ਲੇਖਾ ਹੋਣ ਦਾ ਹੀ ਰੂਪਾਂਤਰ ਹੈ। ਸਲੋਕ ਦਾ 'ਧਰਮੁ' ਇੱਥੇ 'ਸੋਚਾ ਆਪਿ” 
ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਜੀਵਾਂ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਜਿਸ ਕਸੌਟੀ ਉਤੇ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਉਹ 
ਧਰਮ ਅਰਥਾਤ ਨੈਤਿਕ ਨਿਯਮ ਪਰਕਿਰਤਕ ਨਿਯਮਾਂ ਦਾ ਭਾਗ ਹਨ। 


3. 

ਰਬ ਦੇ ਬਣਾਏ ਤੇ ਵਰਤਾਏ ਨਿਯਮ ਚਾਹੇ ਉਹ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਪਦਾਰਥਕ 
ਭਾਗ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ ਜਾਂ ਮਨੁੱਖੀ ਭਾਗ ਵਿੱਚ, ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਉੱਤਮ 
ਹਨ। ਮਨੁੱਖ ਚਾਹੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਦੇ ਸਮਝ ਨਾ ਸਕੇ, ਉਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਉਡੌਮਤਾ ਤੇ ਪਰਧਾਨਤਾ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਹੁਕਮ 
ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਰਾਹੀ' ਮਨੁੱਖ ਐਦਰ ਇਹ ਚੇਤਨਾ ਡੂੰਘੀ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ ਕਿ 
ਉਸਦਾ ਜੀਵਨ ਰੌਥੀ ਨਿਯਮਾਂ ਨਾਲ ਘਿਰਿਆ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਵਿਅਕਤੀ, ਜੀਵਨਾ 
ਵਿੱਚ, ਮਨ ਆਈਆਂ ਕਰਨ ਲਈ ਆਜ਼ਾਦ ਨਹੀਂ। ਰੌਬੀ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਖੋਜਣਾ, 
ਜਾਣਨਾ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਢਾਲਣਾ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਲਈ 
ਅਵੋਸ਼ ਹੈ। ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀ ਹਉਮੈਂ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੇਠ ਇਹ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਉਸਦੀ ਹਰ ਮਰਜ਼ੀ ਪੂਰੀ ਹੁੰਦੀ ਰਹੇ ਉਹ ਜ਼ਿਦਗੀ ਦੀ ਹਕੀਕਤ ਤੋਂ ਔਖਾਂ ਬੇਦ 
ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਹਉਮੈਂ' ਦੀ ਤੋਗ-ਨਜ਼ਰੀ ਤੋਂ ਸੁਤੇਤਰ ਹੋ ਕੇ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ 
ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਇਕਸੁਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਹੀ ਸਹੀ ਜੀਵਨ-ਜਾਚ 
ਦਾ ਗਿਆਤਾ ਹੈ। ਜ਼ਿਦਗੀ ਦੀ ਹਕੀਕਤ ਜਾਣਨ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਹੁਕਮ ਦਾ ਬੁਝਣਾ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ : 


ਨਾਨਕ ਹੁਕਮੈ ਜੇ ਬੁਝੈ ਤ ਹਉਮੈਂ ਕਹੈ ਨ ਕੋਇ ॥੨॥ 
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ਕਿਉਂਕਿ ਰੋਂਬ ਵੱਲੋਂ ਪਰਕਿਰਤੀ ਤੇ ਮਨੁੱਖਤਾ ਵਿੱਚ ਵਰਤਾਏ ਨਿਯਮ ਸਰਬ- 
ਉੱਤਮ ਹਨ ਇਸ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਬਣਾਏ ਨਿਯਮ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਹੋਣੇ 
ਚਾਹੀਦ ਹਨ, ਚਾਹੇ ਉਹ ਰਾਜਸੀ ਹੋਣ, ਨੈਤਿਕ ਜਾਂ ਭਾਈਚਾਰਕ। ਅਦਾਲਤੀ 
ਨਿਯਮਾਵਲੀ ਦੇ ਖੇਤਰ ਵਿੱਚ ਕੁਦਰਤੀ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਵੱਖ-ਵੇਖ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਵਿੱਚ 
ਰੌਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਕੁਦਰਤੀ ਨਿਆਂ (480031 7050੦) ਤੋਂ ਕਾਨੂੰਨੀ ਨਿਆਂ 
(00606031 7056੦) ਨੂੰ ਵਖਰਿਆਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਬਣਾਏ ਨਿਯਮ 
ਸਮੇ' ਤੇ ਇਲਾਕੇ ਨਾਲ ਬਦਲਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਸੂਝਵਾਨ ਕਾਨੂੰਨਦਾਨ ਸਦਾ ਇਸ 
ਗੌਲ ਉੱਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦੇਂਦੇ ਆਏ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖੀ ਕਾਨੂੰਨ ਕੁਦਰਤੀ ਕਾਨੂੰਨਾਂ ਦੀ 
ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਕੇ ਘੜਨੇ ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ। ਕਿਸੇ ਖ਼ਾਸ ਸਾਮਿਅਕ ਜਾਂ 
ਸਥਾਨਕ ਨਿਯਮਾਵਲੀ ਦੀ ਅਨੁਕੂਲਤਾ ਦਾ ਪ੍ਚਾਰ ਕਰਨਾ ਤਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਨਹੀਂ ਸੀ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਕੇਵਲ ਇਹ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, 
ਜਿਹਾ ਕਿ ਪਿਛੇ ਇਸ਼ਾਰਾ ਹੋ ਚੁਕਾ ਹੈ, ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਵਿੱਚ ਨਿਯਮ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ 
ਪੈਦਾ ਕੀਤਾ ਜਾਏ। ਬੇਲਗਾਮ ਜਾਂ ਬੇਜ਼ਬਤ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਆਦਰਸ਼ ਸਮਝਣ ਦੀ 
ਬਜਾਏ ਜਦੋਂ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਉਤੇ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਕਿਸੇ ਨਿਯਤਰਨ ਦੀ 
ਸਾਰਥਕਤਾ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈਤਾਂ ਹੀ ਉਹ ਜਾਂਗਲੀ' ਮਨੁੱਖ ਦੀ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿੱਚੋਂ ਨਿਕਲ ਕੇ ਸਭਿਆ ਸਮਾਜ ਦਾ ਸ਼ਹਿਰੀ ਬਣਨ ਦੇ ਯੋਗ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਇਹ ਨਿਯੋਤਰਣ ਚਾਹੇ ਆਪ ਐਦਰੋਂ ਆਪਣੇ ਉੱਤੇ ਲਾਗੂ ਕਰਨਾ 
ਸ਼ਿਖਣ, ਚਾਹੇ ਸਮਾਜਕ ਦੇਡਾਵਲੀ ਦੇ ਭੈ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਪੁਵਾਨ ਕਰਨ, ਇਸ 
ਬਿਨਾਂ ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਜ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਜ ਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਹੀ 
ਤਦ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਜਦ ਕੁਝ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਸਾਂਝੇ 
ਨਿਯੋਤਰਣ ਹੇਠ ਰੌਖਣਾ ਕਬੂਲ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਨਿਯਤਰਣ ਪਹਿਲੋਂ' ਕਿਸੇ 
ਬਲਵਾਨ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ ਅਨੁਸਾਰ ਨਿਰਧਾਰਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ 
ਸਮਾਜ ਦੀ ਸਮੁਂਚੀ ਸਿਆਣਪ ਤੇ ਇੰਛਾ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਹੇਠ ਬਣੇ ਕਾਨੂੰਨਾਂ ਦਾ 
ਰੂਪ ਧਾਰਦਾ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਜਿਵੇਂ ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਜ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਿਵੇਂ ਤਿਵੇਂ 
ਸਾਂਝੇ ਨਿਯਮਾਂ ਦਾ ਘੇਰਾ ਵਿਸ਼ਾਲ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਕਬਾਇਲੀ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਥਾਂ 
ਜ਼ਾਤੀ ਨਿਯਮ ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਜ਼ਾਤੀ ਨਿਯਮ ਕੌਮੀ ਨਿਯਮਾਂ ਅੱਗੇ ਮਾਤ ਪੈ ਜਾਂਦੇ 
ਹਨ। ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਜ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਵਰਤਮਾਨ ਸਥਿਤੀ ਐਸੀ ਹੈ ਕਿ ਕੌਮੀ 
ਨਿਯਮਾਵਲੀਆਂ ਨੂੰ ਕੌਮਾਂਤਰੀ ਨਿਯਮਾਵਲੀਆਂ ਦੇ ਅਧੀਨ ਕਰਨਾ ਅਵੱਸ਼ ਹੁੰਦਾ 
ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੀ ਉੱਨਤੀ ਰੁਕੀ ਰਹੇਗੀ। ਪਰ ਆਦਰਸ਼ਕ 
ਮਨੁਖੀ ਸਮਾਜ ਤਦੋਂ' ਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਆਵੇਗਾ ਜਦੋਂ ਹਰ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਆਪ ਉਤੇ 
ਉੱਤਮ ਪੁਕਾਰ ਦਾ ਨਿਯਤਰਨ ਧਾਰਨ ਕਰਨ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੋ ਜਾਵੇਗਾ। ਗੁਰੂ 
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ਨਾਨਕ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਬਾਰ ਬਾਰ ਸਭ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਰੌਬ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦੀ ਪਾਲਣਾ 
ਕਰਦੀ ਦਿਖਾ ਕੇ ਮਨੁੱਖੀ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਹੁਕਮ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰੀ ਬਣਨ ਲਈ ਤਿਆਰ 
ਕਰਦੇ ਤੇ ਆਦਰਸ਼ਕ ਸਮਾਜ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਨੇੜੇ ਲਿਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਕਿਉਂਕਿ ਰੌਬ 
ਦਾ ਹੁਕਮ, ਧਰਮ ਜਾਂ ਕੁਦਰਤੀ ਨਿਯਮਾਂ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਵੀ ਵਿਆਪਕ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਇਸ ਲਈ ਜਿਸ ਮਨੁੱਖ ਵਿੱਚ ਦੈਵੀ ਹੁਕਮ ਦੀ ਚੇਤਨਤਾ ਵਧਦੀ ਹੈ ਉਹ 
ਕੁਦਰਤੀ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਮੈਨਦਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਅਨੁਕੂਲਤਾ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ 
ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦਾ ਤੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਨਿਯਤਰਨ ਹੇਠ ਰੌਖਣ 
ਦੀ ਸਮਰੌਥਾ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਐਕਿਤ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਸੈਕਲਪ 
ਦਾ ਇਹ ਅਤਿਐਤ ਮਹੋਂਤਵਪੂਰਨ ਸਮਾਜਕ ਪੌਖ ਹੈ। 

ਰੈਂਬੀ ਹੁਕਮ ਤੇ ਧਰਮ ਦੇ ਦੂਹਰੇ ਸਿਧਾਂਤ ਤੋਂ ਇੰਕ ਹੋਰ ਦਿਲਚਸਪ ਪਰ 
ਗੈਭੀਰ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਖੜ੍ਹਾ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਰੌਥ ਦਾ ਮਨੁੱਖ ਨਾਲ ਸਿੰਧਾ ਸੈਬਧ ਹੈ ਜਾਂ 
ਕੁਦਰਤੀ ਨਿਯਮਾਂ ਰਾਹੀਂ 1 ਮਨੁੱਖ ਤੇ ਨਿਯਮਾਂ ਦੇ ਸੇਬੈਧ ਨੂੰ ਤਿਨ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣਾਂ 
ਤੋਂ ਦੇਖਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਿਹੜੇ ਲੋਕ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਮੈਨਦੇ ਉਹ ਇਸ ਮਤ ਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਜਾਂ ਅਵਂਗਿਆ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ 
ਨਾਲ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ ਦੇ ਤੌਰ ਉਤੇ ਸੁਖ ਦੁਖ ਦਾ ਭਾਗੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਆਸਤਕ ਲੋਕ ਨਿਯਮਾਂ ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸੈਥਧ ਨੂੰ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਕਈ ਇਹ ਮੈਨਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਹਰ ਕਰਮ ਰੈਂਬ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ ਅਧੀਨ 
- ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਦਰਅਸਲ ਰਥ ਇਕੇਂਲਾ ਹੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਹੋ ਰਹੇ ਸਭ ਕਰਮਾਂ ਦਾ 
ਕਰਤਾ ਤੇ ਭੁਗਤਾ ਹੈ, ਚਾਹੇ ਉਹ ਕਰਮ ਮਨੁੱਖਾਂ ਰਾਹੀਂ' ਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਚਾਹੇ 
ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਹੋਰ ਐਗਾਂ' ਰਾਹੀਂ। ਰੌਥ ਮਾਨੋ ਆਪ ਹੀ ਸਭ ਕਰਮ ਕਰਦਾ ਹੈ 
ਆਪ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਬਣਾਏ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਕਸਵੇਂਟੀ ਉਤੇ ਪਰਖਦਾ ਹੈ ਤੇ 
ਆਪ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਫਲ ਸੁਖ ਦੁਖ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਵਿੱਚ ਭੁਗਤਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ 
ਹੁਕਮ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ ਨੂੰ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਆਖਣਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਕਈ ਤੁੱਕਾਂ ਇਸਦੀ 
ਪ੍ਰੋੜ੍ਹਤਾ ਕਰਦੀਆਂ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ : 

ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਆਕਾਰ ਹੁਕਮੁ ਨ ਕਹਿਆ ਜਾਈ ॥ 

ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਜੀਅ ਹੁਕਮਿ ਮਿਲੈ ਵਡਿਆਈ ॥ 

ਹੁਕਮੀ ਉਤਮੁ ਨੀਚੁ ਹੁਕਮਿ ਲਿਖਿ ਦੁਖ ਸੁਖ ਪਾਈਅਹਿ ॥ 

ਇਕਨਾ ਹੁਕਮੀ ਬਖਸੀਸ ਇਕਿ ਹੁਕਮੀ ਸਦਾ ਭਵਾਈਅਹਿ॥ 

ਹੁਕਮੈ ਐਦਰਿ ਸਭੁ ਕੋ ਬਾਹਰਿ ਹੁਕਮ ਨ ਕੋਇ॥ 

ਨਾਨਕ ਹੁਕਮੈ ਜੇ ਬੁਝੈ ਤ ਹਉਮੈ ਕਹੈ ਨ ਕੋਇ ॥੨॥ 

ਇਸ ਨਜ਼ਰੀਏ ਅਨੁਸਾਰ ਰਥ ਨੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਨਿਯਮ ਆਪਣੇ ਲਈ ਹੀ 
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ਬਣਾਏ ਹਨ ਤੇ ਆਪ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਦੇ ਸਵੀਕਾਰਦਾ ਤੇ ਕਦੇ ਭੈਗ ਕਰਦਾ 
ਰਹਿਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਵਿਅਕਤੀ ਕੇਵਲ ਉਸਦੇ ਮੈਤਵਾਂ ਦਾ ਵਸੀਲਾ ਹੈ ਜਿਸ ਰਾਹੀਂ 
ਉਹ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਪੂਰੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਉਲਟ ਕਈ ਆਸਤਕ ਕਹਿਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਰਬ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਰਾਹੀਂ' ਹੀ ਪ੍ਰਭਾਵਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਜੋ ਕੁਝ ਕਰਦਾ ਹੈ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਰੌਥ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ ਪਰ 
ਰੌਬ ਆਪ ਪਿਛੋਕੜ ਵਿੱਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ, ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਟੇਜ ਉੱਤੇ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ 
ਪਰਧਾਨਤਾ ਦਿਸਦੀ ਹੈ। ਰੌਥ ਇੰਕ ਵਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸਾਜ ਕੇ ਇਸ ਵਿੱਚ ਜੀਵ 
ਆਤਮਾਵਾਂ ਨੂੰ ਭੋਜ ਦੇਂਦਾ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਨਿਯਮ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ 
ਕਰ ਦੇਂਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀ ਸੁਤੇਤਰ ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ ਨਿਯਮਾਂ 
ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਜਾਂ ਪੁਤਿਕੂਲ ਆਪ ਵਿਉਂਤਦੇ ਹਨ ਤੇ ਆਪਣੇ ਕੀਤੇ ਦਾ ਫਲ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹਨ। ਰਬ ਹਰ ਕਦਮ ਉਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਚੋਣ ਜਾਂ 
ਕੈਮ ਵਿੱਚ ਦਖ਼ਲ ਨਹੀਂ ਦੇਂਦਾ। ਇਸ ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਮੈਨਣ ਵਾਲੇ ਆਸਤਕਾਂ ਉਤੇ 
ਇਹ ਇਤਰਾਜ਼ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਰੌਂਬ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸਾਜ ਤੇ ਨਿਯਮ ਬਣਾ ਕੇ 
ਲਾਂਭੇ ਹੋ ਬੈਠਾ ਹੈ ਤਾਂ ਹੁਣ ਉਸਨੂੰ ਮੈਨਣ ਦੀ ਕੀ ਲੋੜ ਹੈ ? ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ 
ਵਿਚਾਰ ਨਾਸਤਕਤਾ' ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਇਤਰਾਜ਼ ਦਾ ਉੱਤਰ ਇਹ ਦਿੱਤਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਮੈਨੀਏ ਕਿ ਰੌਂਬ ਨੇ ਹੀ ਸਭ ਕੁਝ ਕਰਨਾ ਹੈ ਤੇ ਭੁਗਤਣਾ ਹੈ 
ਤਾਂ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਹੀ ਕੀ ਹੈ ? ਤੇ ਜੇ ਨਿਯਮ ਬਣਾਏ ਗਏ ਹਨ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਸਾਜ ਕੇ ਵਿਅਰਥ ਕਰ ਦੇਣ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ ਮਤਲਬ ਨਹੀਂ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਸਾਧਾਰਨ ਕਰਮ ਸਿੱਧੇ ਹੀ ਰੌਬ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਨਹੀਂ, ਉਸਦੀ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ 
ਨਾਲ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਰੌਬ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਕਸੌਟੀ ਉੱਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪਰਖਦਾ ਜ਼ਰੂਰ ਹੈ ਪਰ 
ਮਨੁੱਖ ਕੋਲੋਂ ਹਰ ਕੈਮ ਕਰਵਾਉਂਦਾ ਨਹੀਂ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦਾ ਉੱਤਮ ਜਾਂ 
ਨੀਚ ਹੋਣਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਸੁਤੈਤਰ ਕਰਮਾਂ ਦਾ ਫਲ ਹੈ ਚਾਹੇ ਇਹ ਫਲ 
ਭੁਗਤਾਉਣ ਵਿੱਚ ਰਬ ਦਾ ਹੌਂਥ ਹੈ। ਰੌਥ ਸੈਸਾਰ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਕਰਤਾ' ਵੀ ਤੇ 
ਅਦਾਲਤ ਵੀ ਹੈ ਪਰ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਸਦੇ ਵਿਧਾਨ ਦੀ ਉਲੈਘਣਾ ਕਰਕੇ ਦੇਡ' ਦਾ 
ਭਾਗੀ ਹੋਣ ਦੀ ਸੁਤਤਰਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੈ। 

ਜੇ ਧਾਰਮਕ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਅਨੁਭਵਾਂ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਪੜ੍ਹੀਏ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਹੀ ਪ੍ਰੋੜਤਾ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਪੁਨ ਪਾਪ ਕਰਨ 
ਦੀ ਸੁਤਤਰਤਾ ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਉਸਨੂੰ ਪਵਿੱਤਰ ਜੀਵਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣ ਦੇ ਕੋਈ 
ਅਰਥ ਨਹੀਂ। ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀ ਸਾਧਾਰਨ ਅਵਸਥਾ ਵਿੱਚ ਕਦੀ ਦੁਖੀ, 
ਕਦੀ ਸੁਖੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੋ ਧਰਮ ਉਸ ਨੂੰ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸਦੇ 
ਦੁਖ ਸੁਖ ਦਾ ਸੇਬੈਧ ਉਸਦੇ ਕੀਤੇ ਕਰਮਾਂ ਨਾਲ ਹੈ। ਮਨੁੱਖੀ ਆਤਮਾ ਵਿੱਚ ਕੋਈਂ 
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ਐਸਾ ਗੁੱਝਾ ਐਸ਼ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਕਦੀ ਮੈਨਣ ਲਈ ਤਿਆਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਕਿ ਉਸਦਾ 
ਜੀਵਨ ਕੇਵਲ ਇੰਕ ਕਠ-ਪੁਤਲੀ ਦਾ ਜੀਵਨ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਇਰਾਦੇ ਦੀ 
ਸੁਤੈਤਰਤਾ ਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰ ਕਾਇਮ ਰੌਖਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਚਾਹੇ ਇਸ ਵਿੱਚ ਉਸਨੂੰ ਦੁਖ 
ਸੁਖ ਦਾ ਭਾਗੀ ਵੀ ਬਣਨਾ ਪਵੇ। ਜਿਹੜੇ ਲੋਕ ਦਲੀਲਬਾਜ਼ੀ ਵਿੱਚ ਪੈ ਕੇ ਪੁਛਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਜੇ ਰੌਬ ਹੀ ਸਭ ਕੁਝ ਕਰਦਾ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਪਾਪਾਂ ਦੇ ਵਲ 
ਵਜੋਂ ਸਜ਼ਾ ਕਿਉਂ ਮਿਲਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਭੀ ਆਪਣੇ ਇਰਾਦੇ ਦੀ ਸੁਤੈਤਰਤਾ ਛੋਡਣ 
ਲਈ ਰਜ਼ਾਮੈਦ ਨਹੀਂ' ਹੋਣਗੇ। ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਜਾਏ ਕਿ ਰੌਥ ਹੀ ਸਭ ਕੁਝ 
ਕਰਦਾ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਰੌਂਥ ਹੀ ਸਭ ਕੁਝ ਭੁਗਤਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਯਕੀਨ ਨਹੀਂ 
ਕਰਨਗੇ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਦੁੱਖ ਇੰਕ ਨਿੰਗਰ ਹਕੀਕਤ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਕਿਸੇ ਦਲੀਲ 
ਨਾਲ ਉਹ ਬਚ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ। ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਇਹ ਮੈਨਣ ਵਿੱਚ ਹੀ ਸੰਤੁਸ਼ਟੀ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ ਕਿ ਉਸਦਾ ਦੁਖ ਆਪਣੇ ਸੁਤਤਰ ਇਰਾਦੇ ਦਾ ਸਿੰਟਾ ਹੈ। 

ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਉਚੇਚੇ ਧਾਰਮਕ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ ਰੌਂਬ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦੀ 
ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨਤਾ' ਦਾ ਦਾਅਵਾ ਪੂਰੇ ਜ਼ੋਰ ਨਾਲ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ 
ਰੌਂਥ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਮਰਜ਼ੀ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕੁਫ਼ਰ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਮਨੁੱਖ ਰੌਬ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ ਦੇ ਵਿਰੋਧ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਵਰਤ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਰੌਂਥ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਉਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਨਹੀਂ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਮਧ-ਕਾਲੀਨ ਸਮਰਾਟ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਰੱਬ ਲਈ ਜੋ 
ਰਾਜਸੀ ਬਿੰਬ ਵਰਤਿਆ ਹੈ ਉਸ ਤੋਂ' ਅਨੁਮਾਨ ਬਣਾਉਣਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਰਬ 
ਸ਼ਹਿਨਸ਼ਾਹ ਦੇ ਰਾਜ ਵਿੱਚ ਉਸਦੀ ਇਕੇਂਲੀ ਮਰਜ਼ੀ ਹੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਮੈਨਣੀ ਪਵੇਗੀ: 

ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਕੀਤਾ ਆਪਣਾ ਜਿਵ ਤਿਸ ਦੀ ਵਡਿਆਈ॥ 

ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਸੋਈ ਕਰਸੀ ਹੁਕਮੁ ਨ ਕਰਣਾ ਜਾਈ॥ 

ਸੋ ਪਾਤਸਾਹੁ ਸਾਹਾ ਪਾਤਿਸਾਹਿਬੁ ਨਾਨਕ ਰਹਣੁ ਰਜਾਈ ॥੨੭॥ 

ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਹੁਕਮ ਦੇ ਨਾਲ ਧਰਮ ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਵਰਤ ਕੇ ਰੌਬ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਮਧਕਾਲੀਨ ਸਮਰਾਟ ਨਹੀਂ, ਵਿਧਾਨਧਾਰੀ ਹਾਕਮ ਸਿੰਧ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਹ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਨਹੀਂ, ਕਾਨੂੰਨ ਰਾਹੀਂ ਰਾਜ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਉਸ ਨੂੰ 'ਧਰਮ' ਕਹਿਣ ਦੇ ਅਰਥ ਇਹੀ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰਦਾ ਹੈ 
ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਮਨੁੱਖੀ ਕਰਮ ਪਰਖਦਾ ਹੈ। “ਸਚਾ ਆਪਿ ਸਚਾ ਦਰਬਾਰ” 
ਤੁਕ ਦੀ ਗੁਝੀ ਰਮਜ਼ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਰੌਬ ਪੂਰਾ ਨਿਆਂ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਪੂਰਾ ਨਿਆਂ 
ਮਰਜ਼ੀ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉੱਤੇ ਨਹੀਂ ਕਾਨੂੰਨ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉੱਤੇ ਹੀ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ। 

ਪਰ ਮਨੁੱਖੀ ਸੁਤਤਰਤਾ, ਰੋਬੀ ਨਿਆਂ ਤੇ ਕਾਨੂੰਨ-ਬਧ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਸਕਲਪ 
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ਨੂੰ ਮੈਨਣ ਵਿੱਚ ਕੇਵਲ ਰੌਂਬ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀਮਾਨਤਾ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਹੀ ਰੁਕਾਵਟ ਨਹੀਂ 
ਬਣਦਾ, ਰੌਬ ਦੀ ਮਿਹਰ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਵੀ ਵਿਘਣ ਪਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਰਬ ਨੇ ਸੌਚਾ 
ਨਿਆਂ ਹੀ ਕਰਨਾ ਹੈ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਹ ਕੁਝ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਿਸਦਾ 
ਉਹ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੈ, ਤੇ ਜੇ ਉਹ ਦੈਡ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹੈ ਤਾਂ ਨਿਆਂ ਦੀ 
ਕਰੜਾਈ ਉਸਨੂੰ (ਮਾਫ਼ੀ ਦੁਆਰਾ) ਦੁਖ ਤੋ ਬਚਣ ਨਹੀਂ' ਦੇਵੇਗੀ। ਪਰ ਧਾਰਮਕ 
ਅਨੁਭਵ ਕੇਵਲ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਨਿਆਂਕਾਰੀ ਰੌਬ ਨਾਲ ਵੀ ਸੇਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। 
ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਹੁਕਮ ਤੇ ਧਰਮ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਨਾਲ ਮਿਹਰ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਵੀ ਮੌਜੂਦ 
ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬੜਾ ਮਹੌਂਤਵ ਪੂਰਨ ਸਥਾਨ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਨੂੰ 
ਮਿੱਲਾ ਕੇ ਜੋ ਸਿੰਟਾ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ ਉਹ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਰੌਬ ਆਪਣੀ ਇੰਛਾ ਜਾਂ 
ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਨਿਯਮ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਉਸਦੀ ਇੰਛਾ ਉਸਦੇ ਸੁਭਾ 
ਅਨੁਸਾਰ ਕੈਮ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਰੌਬ ਦਾ ਸੁਭਾ ਦਿਆਵਾਨ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਉਹ ਪ੍ਰੇਮ- 
ਸਰੂਪ ਹੈ। ਰੌਬ ਦੇ ਨਿਯਮ ਐਸੇ ਢੈਗ ਨਾਲ ਬਣਾਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਉਸਦੀ 
ਦਿਆ ਦੇ ਮੈਤਵਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਇਰਾਦਾ ਭਾਵੇਂ ਸੁਤੇਤਰ ਹੈ ਪਰ 
ਇਸ ਸੁਤੈਤਰਤਾ ਦੀ ਸੀਮਾ ਬਹੁਤ ਸੌੜੀ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਜਨਮ ਉਸ ਦੀ ਚੋਣ 
ਦੇ ਅਧੀਨ ਨਹੀਂ' ਤੇ ਜਿਸ ਦੇਸ, ਪੌਣ, ਪਾਣੀ, ਸਭਿਅਤਾ, ਸਮੇਂ, ਸਥਾਨ, 
ਘਰਾਣੇ ਤੇ ਆਲੇ ਪੁਦਾਲੇ ਵਿੱਚ ਉਹ ਜਨਮ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਉਸ ਨਾਲ ਉਸਦੇ ਜੀਵਨ 
ਦਾ ਬਹੁਤ ਕੁਝ ਪਹਿਲੋਂ' ਹੀ ਨਿਸ਼ਚਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮਨੋਵਿਗਿਆਨ ਦਸਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਮੋਟੀਆਂ ਮੋਟੀਆਂ ਲੀਹਾਂ ਛੇ ਸਾਲ ਦੀ ਉਮਰ ਤਕ 
ਪੈ ਚੁੱਕੀਆਂ ਹੁਦੀਆਂ ਹਨ। ਪਰ ਇਸ ਉਮਰ ਤਕ ਉਹ ਸੁਤੈਤਰ ਇਰਾਦਾ ਵਰਤਣ 
ਦੇ ਕਾਬਲ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ ਹੁੰਦਾ। ਤਾਤਪਰਜ ਇਹ ਕਿ ਰੌਂਬ ਨੋ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ 
ਸੁਤੇਤਰ ਇਰਾਦਾ ਦੇ ਕੇ ਵੀ ਉਸਦੇ ਵਸ ਬਹੁਤਾ ਕੁਝ ਨਹੀਂ' ਰਹਿਣ ਦਿੱਤਾ। ਫਿਰ 
ਜਦੋਂ' ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀ ਆਜ਼ਾਦ ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਐਸੇ ਕੈਮ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜੋ ਰੌਥ ਨਹੀਂ 
ਚਾਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਰੌਬ ਉਸਨੂੰ ਦੁਖ ਦੇ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਵਰਜਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਦੁਖ ਦੇਣ ਵਿੱਚ ਰੌਥ ਦਾ ਅਸਲ ਮੈਤਵ ਆਪਣੇ ਕਾਨੂੰਨ ਦਾ ਸਤਿਕਾਰ 
ਕਾਇਮ ਰੌਖਣਾ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ, ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸਿੰਧੇ ਰਾਹ ਉਤੇ ਲਿਆਉਣਾ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਦੂਸਰੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿੱਚ ਰੌਥ ਦਾ ਦੇਡ ਵੀ ਉਸ ਦੀ ਦਿਆ ਦਾ ਇਕ ਪੈਂਤੜਾ 
ਹੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੋ ਇਸ ਗਲ ਦੀ ਹਾਮੀ ਇਉਂ ਭਰੀ ਹੈ: 

ਕੇਤਿਆ ਦੂਖ ਭੂਖ ਸਦ ਮਾਰ॥ ਏਹਿ ਭਿ ਦਾਤਿ ਤੇਰੀ ਦਾਤਾਰ॥ (੨੫) 

ਜੇ ਰੌਬ ਚਾਹੁਦਾ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਨੇਕ ਬਣਾ ਦੇਂਦਾ। ਉਸਦੀ ਖ਼ਸਲਤ ਵਿੱਚ 
ਦੋਸ਼ ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਹੀ ਨਾ ਹੁੰਦੀ, ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਬਾਬਤ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਪਰ ਰੌਂਬ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਵਿੱਚ ਨੇਕੀ ਬਦੀ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਭਰੀ ਹੈ ਤੇ ਨਾਲ 
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ਹੀ ਦੁਖ ਸੁਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ। ਆਪਣੇ ਦਿਆਲੂ ਗੁਣ ਦਾ ਸਦਕਾ ਰੌਬ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਸੁਖੀ ਦੇਖਣਾ ਚਾਹੁਦਾ ਹੈ ਪਰ ਉਸਨੂੰ ਸੁਖੀ ਬਣਨ ਲਈ ਮਜਬੂਰ ਨਹੀਂ 
ਕਰਦਾ। ਉਸਦਾ ਢੈਗ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਦਾ ਹੈ, ਮਜਬੂਰੀ ਦਾ ਨਹੀਂ ਰੋਬ ਕੋਈ ਪੋਥਰ ਦਿਲ 
ਨਿਆਂਕਾਰ ਨਹੀਂ ਜਿਹੜਾ ਇਹ ਸੋਚੇ ਕਿ “ਮੈਂ ਨਿਯਮ ਬਣਾ ਕੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ 
ਸੁਤੰਤਰਤਾ ਦੇ ਰਖੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਨੋਕ ਬਣ ਕੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਸੁਖੀ ਬਣਾ ਲੈਣ 
ਜਾਂ ਬਦੀ ਕਰਕੇ ਦੁਖੀ ਹੋਣ; ਜਿਹੜਾ ਬਦੀ ਕਰਕੇ ਦੁਖੀ ਹੈ ਉਹ ਆਪਣੇ ਦੁਖ 
ਦਾ ਖ਼ੁਦ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਹੈ, ਮੈਂ ਉਸ ਲਈ ਕੁਝ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ।” ਰੌਬ ਇੰਕ 
ਪਿਆਰ ਭਰਪੂਰ ਪਿਤਾ ਵਰਗਾ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਬੌਚੇ ਨੂੰ ਆਜ਼ਾਦੀ ਵੀ ਦੇਂਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਉਹ ਗ਼ਲਤੀਆਂ ਕਰਕੇ ਜਾਂ ਤਜਰਬੇ ਕਰਕੇ ਸਿਆਣਾ ਬਣੇ ਪਰ ਨਾਲ ਬੌਚੇ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਵੀ ਦੇਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਿੰਧੇ ਰਾਹ ਉਤੇ ਚੌਲੇ ਤੇ ਘਟ ਤੋਂ ਘੰਟ 
ਦੂਖ ਪਾਵੇ। ਆਦਰਸ਼ਕ ਪਿਤਾ ਜੇ ਬੌਚੇ ਨੂੰ ਕਦੇ ਸਜ਼ਾ ਵੀ ਦੇਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਬੌਚੇ ਦੇ 
ਸੁਧਾਰ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ। ਰੋਂਬ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਐਦਰੋਂ ਉਸਦੀ ਜ਼ਮੀਰ ਜਾਂ ਆਤਮਾ ਦੀ 
ਆਵਾਜ਼ ਰਾਹੀਂ ਨੋਕੀ ਲਈ ਟੂਥ ਦੇਂਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਜ਼ਮੀਰ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਇੰਕ 
ਉਪਦੇਸ਼ ਸਮਾਨ ਹੈ, ਮਜਬੂਰੀ ਨਹੀਂ। ਦਰਅਸਲ ਰੌਬ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਬਣਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ ਉਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਬਣਾਉਣ ਵਿੱਚ ਸਫਲ ਵੀ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 
ਪਰ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸੁਤਤਰਤਾ ਫਿਰ ਵੀ ਕਾਇਮ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਕਾਰੀਗਰ ਜਦ 
ਮਸ਼ੀਨ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸਦੀ ਬਣਤਰ ਐਸੀ ਵਿਉਂਤਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਇਕ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਕਿਸਮ ਦੀ ਕਿਰਿਆ ਹੀ ਕਰ ਸਕਦੀ ਹੈ-ਸੂਈਆਂ ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੀ 
ਮਸ਼ੀਨ ਨਿੱਬਾਂ ਨਹੀਂ ਬਣਾ ਸਕਦੀ ਤੇ ਨਿੱਬਾਂ ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੀ ਸੂਈਆਂ ਨਹੀਂ 
ਬਣਾ ਸਕਦੀ। ਰਬ ਨੇ ਜਦ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸਾਜੀ ਤਾਂ ਇਸ ਦੀ ਬਣਤਰ ਐਸੇ ਢੈਗ 
ਨਾਲ ਨੀਯਤ ਕੀਤੀ ਕਿ ਇਹ ਉਸਦੇ ਮੈਤਵਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰੇ। ਉਸਦੇ ਬਣਾਏ 
ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਤੇ ਤਰਤੀਬ ਹੀ ਐਸੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਇਕ ਖ਼ਾਸ ਸੇਧ ਵਿੱਚ 
ਹੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਣ ਦੇਂਦੇ ਹਨ। ਜਦ ਮਨੁੱਖ ਇਸ ਸੇਧ ਦੇ ਉਲਟ ਜਾਣ 
ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸਨੂੰ ਦੁੱਖ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਤਜਰਥੇ ਤੋਂ 
ਸਿੰਖਿਆ ਲੈ ਕੇ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਵਲ ਮੁੜਦਾ ਹੈ। ਮਨੁਖੀ ਇਰਾਦੇ 
ਨੂੰ ਸੁਤੈਤਰਤਾ ਦੇ ਕੇ ਰੌਂਬ ਨੇ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਅਕਲ ਵੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਜੋ ਅਵੇਰੇ 
ਸਵੇਰੇ ਉਸਨੂੰ ਸਿਆਣਪ ਦੇ ਰਾਹ ਲੈ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਰੌਬੀ ਯੋਜਨਾ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖ 
ਦੀ ਇੰਕ ਉਮਰ ਦਾ ਸਮਾਂ ਬਹੁਤਾ ਵਡਾ ਨਹੀਂ ਜਿਸ ਵਿੱਚ ਉਹ ਸਿਆਣਪ ਸਿੰਖ 
ਸਕੇ। ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਖੁਲ੍ਹਾ ਸਮਾਂ ਦੇ ਕੇ ਤਜਰਬਿਆਂ ਤੋਂ ਲਾਭ ਉਠਾਉਣ ਦਾ ਮੌਕਾ 
ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਫਿਰ ਰੌਂਥ ਨੇ ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਜ ਦੀ ਵਿਉਂਤ ਐਸੀ ਬਣਾਈ ਹੈ ਕਿ 
ਇੰਕ ਮਨੁੱਖ ਦੂਜੇ ਦੇ ਤਜਰੌਥੇ ਤੋਂ ਫ਼ਾਇਦਾ ਉਠਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਕਈ ਮਨੁੱਖ 
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ਦੂਜਿਆਂ ਨੂੰ ਨੇਕੀ ਦੇ ਰਾਹ ਪਾਉਣ ਲਈ ਸਾਰਾ ਜ਼ੋਰ ਲਾਉਂਦੇ ਰਹਿਦੇ ਹਨ। ਇੱਕ 
ਵਾਰੀ ਮੈਨ ਲਓ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਰੌਬ ਦਾ ਰਾਜ ਹੈ ਫਿਰ ਸੁਤਤਰਤਾ ਤੇ ਮਿਹਰ 
ਦੋਹਾਂ ਲਈ ਕਾਫ਼ੀ ਗਵਾਹੀ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਰੌਥ ਦੀ ਮਿਹਰ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡਾ 
ਸਾਧਨ ਗੁਰੂ ਦਾ ਪੁਗਟ ਹੋਣਾ ਹੈ ਜੋ ਸੁਤਤਰ ਇਰਾਦਾ ਵਰਤਦੇ ਹੋਏ ਦੁਖੀ ਮਨੁੱਖਾਂ 
ਨੂੰ ਪਿਆਰ ਤੇ ਹਮਦਰਦੀ ਨਾਲ ਨੇਕੀ ਵੱਲ ਪ੍ਰੇਰਦਾ ਹੈ ਬਲਕਿ ਉਹ ਐਸਾ ਬਾਨ੍ਹਣ 
ਬੇਨ੍ਹਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨੇਕੀ ਵੇਲ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਵਾਲਾ ਕੈਮ ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਵੀ ਜਾਰੀ ਰਹੇ। 
ਉਹ ਸਾਹਿਤ ਰਚਨਾ ਕਰਕੇ, ਯਾਤਰਾਵਾਂ ਕਰਕੇ, ਮਨੁੱਖੀ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਤੇ ਸੈਗਠਨ 
ਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਲਿਆ ਕੇ, ਕੁਰਬਾਨੀਆਂ ਤੇ ਸ਼ਹੀਦੀਆਂ ਨਾਲ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਟੈਥ ਕੇ, 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੁਖ ਦਾ ਬੰਦੋਬਸਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਰੌਂਬ ਦੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਪ੍ਰਤੀ ਮੈਤਵਾਂ ਦੀ 
ਪੂਰਤੀ ਵਿੱਚ ਸਹਾਈ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਰੌਬ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਹਾਲ ਉੱਤੇ ਨਹੀਂ ਰਹਿਣ 
ਦੇਂਦਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉੱਚਾ ਚੁੌਂਕਣ ਲਈ ਹਰ ਹੀਲਾ ਵਰਤਦਾ ਹੈ ਤੇ ਸੁਹਿਰਦ ਮਾਂ 
ਵਾਂਗ ਤਰਲੇ ਲੈਂਦਾ ਰਹਿਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਿਵੇ' ਉਸਦੇ ਥੋਂਚੇ ਸੁਖੀ ਹੋਣ। 

ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਧਾਮਰਕ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਯਤਨ ਕਰਕੇ 
ਪਵਿੱਤਰ ਜੀਵਨ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਤੇ ਨਾਲ ਹੀ ਰੌਬੀ ਮਿਹਰ 
ਦੀ ਅਸਲੀਅਤ ਵੀ ਜ਼ੋਰ ਨਾਲ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਵਾਈ ਹੈ। ਐਤਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ 
ਮਨੁੱਖੀ ਪ੍ਰੀਸ਼ਰਮ ਤੇ ਦੈਵੀ ਨਦਰ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਸਾਵਿਆਂ ਰੌਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ : 

ਜਤੁ ਪਾਹਾਰਾ ਧੀਰਜੁ ਸੁਨਿਆਰੁ ॥ ਅਹਰਣਿ ਮਤਿ ਵੇਦੁ ਹਥੀਆਰੁ॥ 

ਭਉ ਖਲਾ ਅਗਨਿ ਤਪਤਾਉ॥ ਭਾਂਡਾ ਭਾਉ ਐਮ੍ਰਿਤੁ ਤਿਤੁ ਢਾਲਿ॥ 

ਘੜੀਐ ਸਬਦੁ ਸਚੀ ਟਕਸਾਲ॥ ਜਿਨ ਕਉ ਨਦਰਿ ਕਰਮੁ ਤਿਨ ਕਾਰ॥ 

ਨਾਨਕ ਨਦਰੀ ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲ ॥੩੮॥ 

ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦਾ ਪੂਰਾ ਯਥਾਰਥ ਨਾ ਨਿਰੀ ਮਨੁੱਖੀ ਸੁਤਤਰਤਾ ਹੈ ਨਾ ਨਿਰਾ 
ਰੌਬੀ ਹੁਕਮ। ਜਦੋਂ' ਮਨੁੱਖ ਧਾਰਮਕ ਜੀਵਨ ਦੇ ਰਾਹ ਤੁਰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਇਹ 
ਹੀ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਫ਼ਰਜ਼ ਬਦੀ ਤੋਂ ਬਚਣਾ ਤੇ ਨੇਕੀ ਨੂੰ 
ਕਮਾਉਣਾ ਹੈ। ਉਹ ਆਪਣੀ ਅਕਲ, ਜ਼ਮੀਰ, ਇਰਾਦਾ ਸ਼ਕਤੀ, ਚੰਗੀ ਸੈਗਤ 
ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ, ਉੱਤਮ ਸਾਹਿਤ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਤੇ ਵਧੀਆ ਪਰੇਪਰਾਵਾਂ ਦੀ ਛੂਹ 
ਦੁਆਰਾ ਚੰਗਿਆਈ ਦੀ ਐਸ਼ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਵਧਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਪਰਿਸ਼ਰਮ ਦਾ ਸਿੰਟਾ ਇਹ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਸਮਾਜਕ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ 
ਉਸਦਾ ਕਰਮ ਖ਼ੁਦਗ਼ਰਜ਼ੀ ਤੋਂ ਸਾਫ਼ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਦ ਉਹ ਆਪਣੇ ਸੀਮਤ 
ਕੇਂਦਰ ਤੋਂ ਉਤਾਂਹ ਉਠਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸਨੂੰ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਹੀ ਸਮਝ ਆਉਣੀ ਸ਼ੁਰੂ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਵਰਤਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਪਾਲਣ ਨਾਲ ਉਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਡੂਘਾਈ ਵਿੱਚ ਉਤਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਜੀਵਨ ਦੇ ਯਥਾਰਥ ਨਾਲ ਵੇਂਧ ਤੋਂ ਵੱਧ ਪਰਿਚਤ 
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ਹੋਣਾ ਸੁਰੂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਧਾਰਮਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿੱਚ ਆਪਣੇ ਮਨ ਨੂੰ ਪਵਿੱਤਰ 
ਕਰਦਾ ਉਹ ਆਤਮਕ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੇ ਯੋਗ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਆਤਮਕ 
ਗਿਆਨ ਦੇ ਵਧਣ ਨਾਲ ਉਸਨੂੰ ਸਮਝ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਰੌਬ ਦਾ 
ਰਾਜ ਹੈ ਜੋ ਉਸਨੂੰ ਤੇ ਉਸ ਵਰਗੇ ਸਭ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨੇੜੇ ਲਿਆਉਣ 
ਲਈ ਹਰ ਪਲ ਹਰ ਹੀਲਾ ਵਰਤਣ ਵਿੱਚ ਰੁਝਿਆ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਉਸਨੂੰ ਸਮਝ 
ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਪਵਿੱਤਰ ਕਰਨ ਦਾ ਉੱਦਮ ਜੋ ਉਸਨੇ 
ਆਪਣੇ ਸੁਤੇਤਰ ਇਰਾਦੇ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤਾ ਸੀ ਉਸ ਵਿੱਚ ਵੀ ਰੌਬੀ ਵਿਉਂਤ ਦਾ 
ਬਹੁਤ ਵੌਂਡਾ ਭਾਗ ਸੀ। ਇਹ ਸੋਝੀ ਵਧਣ ਬਾਅਦ ਉਹ ਪੁਕਾਰ ਉਠਦਾ ਹੈ : 

ਸਭਿ ਗੁਣ ਤੇਰੇ ਮੈ ਨਾਹੀ ਕੋਇ॥ 

ਵਿਣੁ ਗੁਣ ਕੀਤੇ ਭਗਤਿ ਨ ਹੋਇ॥ (੨੧) 

ਮਨੁੱਖੀ ਇਰਾਦੇ ਦੀ ਸੁਤੋਤਰਤਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਧਾਰਮਕ ਜੀਵਨ ਦੇ ਮੁਢਲੇ 
ਪੜਾਵਾਂ ਦਾ ਯਥਾਰਥ ਹੈ ਤੇ ਰੌਂਬੀ ਹੁਕਮ ਤੇ ਮਿਹਰ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਵਿਕਸਤ 
ਅਵਸਥਾ ਦਾ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਨਿਯਮ ਜ਼ਰੂਰ ਮੌਜੂਦ ਹਨ ਪਰ ਉਹ ਉੱਕਾ ਸੁਤਤਰ 
ਨਹੀਂ। ਪਰਕਿਰਤੀ ਐਨ੍ਹੇ ਅਚੇਤ ਨਿਯਮਾਂ ਦੇ ਨਿਯਤਰਨ ਹੇਠ ਨਹੀਂ'। ਸਭ ਨਿਯਮ 
ਚੇਤਨ ਦੈਵੀ ਸੌਤਾ ਦੇ ਅਧੀਨ ਹਨ ਤੇ ਇਹ ਸੌਤਾ ਪ੍ਰੇਮ ਤੇ ਦਿਆ ਦੀ ਪੁੰਜ ਹੈ। 
ਇਸ ਦੇ ਵਰਤਾਰੇ ਨਿਯਮ ਇਸ ਦੀ ਦਿਆ ਤੋਂ ਉਪਜੇ ਮੈਤਵਾਂ ਨੂੰ ਪੂਰਾ ਕਰਨ 
ਦਾ ਸਾਧਨ ਹਨ। ਮਨੁੱਖੀ ਸੁਤੇਤਰਤਾ ਦੈਵੀ ਦਿਆ ਹੇਠ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਦੀ ਹੈ 
ਤੇ ਦਿਆ ਦੀ ਸੀਮਾਂ ਦੇ ਵਿੱਚ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 

ਆ 
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ਰੇਂਬ ਦਾ ਸੈਕਲਪ 


ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖ ਰਂਬ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਰਗਾ ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਵੌਂਡਾ 
ਸਮਝਦਾ ਹੈ। ਉਸ ਨੂੰ ਉਹ ਰੌਥ ਚੈਗਾ ਲਗ਼ਦਾ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਪਿਤਾ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਸ 
ਦੀਆਂ ਆਮ ਲੋੜਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰੇ ਤੇ ਮਾਤਾ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਪਿਆਰ ਕਰੇ ਪਰ 
ਦੋਹਾਂ ਨਾਲੋਂ ਬੇਅਤ ਵੌਂਡਾ ਹੋਵੇ ਤਾ ਕਿ ਉਸ ਦੇ ਵਸੀਲਿਆਂ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਵਿੱਚ 
ਤੋਟ ਨਾ ਆਵੇ। ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖ ਰੌਬ ਹੈ ਕਿ ਨਹੀਂ, ਅਮੂਰਤ ਹੈ ਕਿ ਨਹੀਂ', ਦੇਸ਼ 
ਕਾਲ ਤੋਂ' ਸੁਤੇਤਰ ਹੈ ਕਿ ਨਹੀਂ, ਆਦਿਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ ਉਲਝਦਾ। ਉਸ 
ਨੂੰ ਐਸਾ ਰੋਥ ਚਾਹੀਏ, ਜੋ ਉਸ ਦੇ ਕੈਮ ਆ ਸਕੇ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਰੋਂਬ ਦੇ ਅਜਿਹੇ 
ਗੁਣ ਕਾਫ਼ੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿੱਚ ਦਸਦੇ ਹਨ ਜੋ ਸਾਧਾਰਨ ਮਨ ਨੂੰ ਅਪੀਲ ਕਰਨ, 
ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਹੋਰ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ। ਪਰ ਉਹ ਇਹ ਭੁਲੇਖਾ ਨਹੀਂ ਪੈਦਾ ਹੋਣ 
ਦੇਂਦੇ ਕਿ ਰਥ ਕੇਵਲ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਚਾਹਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਉਪਜੀ ਕੋਈ ਕਲਪਤ 
ਵਿਅਕਤੀ ਹੈ। ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਉਹ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਵਾਸਤਵਿਕ ਹੋਂਦ ਮੈਨ ਕੇ ਹੀ ਉਸ 
ਦੇ ਗੁਣ ਗਿਣਦੇ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਮੁਢਲੇ ਸਲੋਕ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਰੌਥ ਦੀ 
ਯਥਾਰਥਕਤਾ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ : 

ਆਦਿ ਸਚੁ ਜੁਗਾਦਿ ਸਚੁ॥ ਹੈ ਭੀ ਸੌਚੁ ਨਾਨਕ ਹੋਸੀ ਭੀ ਸਚੁ ॥੧॥ 

ਰੌਂਬ ਹੈ, ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖ ਸਹਿਜ-ਸੁਭਾ ਇਹ ਗੱਲ ਮੇਨ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਵੀ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਰੈਂਥ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਾਬਤ ਕਰਨ ਲਈ ਕੋਈ ਦਲੀਲਾਂ 
ਨਹੀਂ' ਦਿੱਤੀਆਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰੌਥ ਵਿੱਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਦਲੀਲ ਉੱਤੇ ਨਹੀਂ, ਅਨੁਭਵ 
ਉਤੇ ਆਧਾਰਤ ਹੈ। ਉਹ ਰੌਂਬ ਨੂੰ “ਸੋਚ” ਕਹਿਦੇ ਹਨ, ਭਾਵ, ਹੋਂਦ-ਸਰੂਪ। ਇਸ 
'ਸਚੂ” ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਉਹ ਦੌਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਰੌਬ ਸਦਾ ਹੋਂਦ ਵਿੱਚ 
ਰਹਿਦਾ ਹੈ, ਕਦੇ ਅਣਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦਾ। ਰੌਥ ਦੀ ਸਦੀਵੀ ਹੋਂਦ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ 
ਦੇਣ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇੰਕ ਕਾਵਿਕ ਢੰਗ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਰੌਬ ਸਦਾ ਜੀਊਂਦਾ ਹੈ, 
ਕਹਿਣਾ ਕਾਫ਼ੀ ਸੀ ਪਰ ਇਸੇ ਗੌਲ ਨੂੰ ਦੌਸਣ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਰੌਥ 
ਹੁਣ ਹੈ, ਪਿਛੇ ਸੀ, ਔਗੋਂ' ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਕਲਪਣਾ 
ਵਧੇਰੇ ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਇਸ ਮੁਢਲੇ ਸਲੋਕ 
ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਪ੍ਭਾਵਤ 
ਕੀਤਾ ਹੈ। ਰੋਂਬ ਨੂੰ 'ਆਦਿ ਸਚੁ” ਕਹਿਣਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਧਿਆਨ ਨੂੰ ਟੁਥਦਾ ਹੈ। ਸਮੇਂ 
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ਨੂੰ ਤਿਨ ਹਿੰਸਿਆਂ- ਭੂਤ, ਭਵਿੱਖਤ, ਵਰਤਮਾਨ ਵਿੱਚ ਤਾਂ ਆਮ ਵੰਡਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਚਾਰ ਵਾਰੀ ਸੌਚ ਕਿਉਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ? ਕਈ 
ਵਿਦਵਾਨ ਉੱਤਰ ਦੇਂਦੇ ਹਨ” ਕਿ 'ਆਦਿ ਸੌਚੁ' ਵਿੱਚ ਰੌਬ ਦੀ ਉਸ ਅਵਸਥਾ 
ਵੱਲ ਸੈਕੇਤ ਹੈ ਜਦੋਂ ਹਾਲੇ ਤ੍ਰੈਪਖੀ ਸਮਾਂ ਸਾਜਿਆ ਨਹੀਂ ਸੀ ਗਿਆ। ਰੌਂਬ ਸਮੇਂ 
ਦੇ ਸਾਰੇ ਭਾਗਾਂ ਵਿੱਚ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਵੀ। ਇੰਥੇ ਸਾਧਾਰਨ 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸਮਝ ਰੁਕ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਕਦੀ ਸਮਾਂ ਵੀ ਸਾਜਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ? 
ਜਿਸ ਪਲ ਸਮਾਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਇਆ ਉਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਪਲ ਵਿੱਚ ਕੀ ਸੀ ? ਇੰਕ ਹੋਰ 
ਪਪਲ। ਤਦ ਸਮਾਂ ਓਦੋਂ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਸੀ। ਸਮੇ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਦੇ ਖ਼ਿਆਲ ਨੂੰ 
ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖ ਕਲਪਣਾ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ ਲਿਆ ਸਕਦਾ; ਜੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸੋਚੇ ਤਾਂ 
ਹੈਰਾਨ ਹੋਣ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਕੁਝ ਪੌਲੇ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਰੌਂਬ ਨੂੰ 
'ਆਦਿ ਸਚੁ” ਕਹਿ ਕੇ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਮੁਢ ਵਿਚ ਹੀ ਹੈਰਾਨੀ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਦੀ 
ਬੁਨਿਆਦ ਬੈਨ੍ਹ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਤੇ ਔਂਗੋਂ ਸਾਰੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਮੁੜ ਮੁੜ ਇਸ ਤਾਰ ਨੂੰ 
ਟੁਣਕਾਇਆ ਹੈ। 

ਜੇ ਰਥ ਸਮੇਂ ਦੀ ਪਕੜ ਤੋਂ' ਸੁਤੈਤਰ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਜਨਮ ਮਰਨ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ 
ਆ ਸਕਦਾ। ਜੋ ਸਮੇਂ ਐਦਰ ਹੈ ਉਹ ਕਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਅਤ ਵੀ। ਰੌਬ 
ਨਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੈਦਾ ਹੈ ਨਾ ਖ਼ਤਮ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਮੂਲ ਮੈਤਰ ਵਿੱਚ ਉਸ ਨੂੰ 'ਸੈਭੈ” 
ਕਿਹਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦਾ ਅਰਥ ਹੈ ਆਪਣੇ ਆਪ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ। ਰੌਬ ਦਾ ਇਹ ਲਛਣ 
ਵੀ ਹੈਰਾਨੀ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾ ਕੋਈ ਚੀਜ਼ ਆਪਣੇ ਆਪ ਪੈਦਾ ਹੋ 
ਸਕਦੀ ਹੈ 7 ਹਰ ਚੀਜ਼ ਕਿਸੇ ਦੇ ਬਣਾਇਆਂ ਬਣਦੀ ਹੈ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਕਾਰਨ ਤੋਂ 
ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਬਹੁਤ ਜ਼ੋਰ ਨਾਲ ਕਹਿਦੇ ਹਨ ਕਿ ਰੌਬ ਕਿਸੇ ਦਾ 
ਬਣਾਇਆ ਨਹੀਂ ਬਣਿਆ : 

ਥਾਪਿਆ ਨ ਜਾਇ ਕੀਤਾ ਨ ਹੋਇ॥ 

ਆਪੇ ਆਪਿ ਨਿਰੈਜਨੁ ਸੋਇ ॥ (ਪਉੜੀ ੫) 

ਰਬ ਨੂੰ 'ਨਿਰੈਜਨੁ' ਕਹਿਣਾ ਉਸ ਦਾ ਇੱਕ ਹੋਰ ਜ਼ਰੂਰੀ ਲਛਣ ਦਸਣਾ ਹੈ। 
ਪੋਛਮੀ ਪਦਾਰਥਵਾਦੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਦਾਰਥ ਦਾ ਵੀ ਕੋਈ ਆਦਿ ਨਹੀਂ 
ਸੋਚਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਭਾਰਤ ਦੇ ਸਾਂਖ ਸ਼ਾਸਤ੍ਰੀਏ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਅਨਾਦੀ ਦਸਦੇ 
ਰਹੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਆਪਣੇ ਮਤ ਨੂੰ ਨਿਖਾਰਦੇ ਹੋਏ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਜਿਸ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਉਹ ਅਨਾਦੀ ਕਰਾਰ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ ਉਹ ਪਦਾਰਥਕ ਨਹੀਂ। 
'ਨਿਰਜਨ” ਦੇ ਅਰਥ ਹਨ, ਐਜਨ ਰਹਿਤ। ਐਜਨ ਦੇ ਅਰਥ ਹਨ ਸੁਰਮਾ, ਸੁਰਮਾ 
ਕਾਲਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿੱਚ ਸੁਰਮੇ ਦਾ ਕਾਲਾ ਰਗ ਅਣਹੋਂਦ ਦਾ 


"ਪੇਜ ਗ੍ਰੰਥੀ ਸਟੀਕ, ਕ੍ਰਿਤ ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ, ਖ਼ਾਲਸਾ ਸਮਾਚਾਰ, ਐਮ੍ਰਿਤਸਰ, ਸਫ਼ਾ ੩ 
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ਪ੍ਤੀਕ ਹੈ। ਵੇਦਾਂਤ ਸਾਸ਼ਤ੍ਰ ਅਨੁਸਾਰ ਮਾਇਆ ਅਣਹੋਂਦ ਹੈ, ਯਥਾਰਥ ਨਹੀਂ। 
ਸੋ ਭਾਰਤ ਵਿੱਚ ਐਜਨ ਮਾਇਆ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ ਤੇ ਨਿਰਜਨ ਮਾਇਆ ਰਹਿਤ 
ਅਵਸਥਾ ਦਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਰੌਬ ਨੂੰ 'ਨਿਰੋਜਨ' ਕਹਿ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਪਦਾਰਥ ਤੋਂ 
ਸੁਤੈਤਰ ਹੋਣ ਦੀ ਹਾਮੀ ਭਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਉਹ ਸਮੇਂ ਤੋਂ ਵੀ ਸੁਤੇਤਰ ਹੈ ਤੇ ਪਦਾਰਥ 
ਤੋਂ ਵੀ। ਪਦਾਰਥ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਬੁਨਿਆਦੀ ਲਛਣ ਹੈ- ਜੋ ਦੇਸ (ਸਪੇਸ) ਘੇਰਦਾ 
ਹੈ। ਸੋ ਰੈਂਥ ਦੇਸ ਕਾਲ ਦੋਹਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੈ। ਮੂਲ ਮੈਤਰ ਵਿੱਚ “ਅਕਾਲ” ਤੇ 
“ਅਜੂਨੀ” ਰੌਥ ਦੇ ਦੋ ਵਿਸ਼ਸ਼ੇਣ ਉਸਦੇ ਦੇਸ ਤੇ ਕਾਲ ਦੀਆਂ ਸੀਮਾਂ ਤੋਂ ਪਾਰ 
ਹੋਣ ਦੇ ਸੂਚਕ ਹਨ। ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਲੋਕ ਦੇਸ਼ ਕਾਲ ਦੇ ਨਾਲ “ਨਮਿਤ” ਵੀ ਗਿਣਦੇ 
ਹਨ ਤੇ ਰਬ ਨੂੰ ਤਿਨਾਂ ਤੋਂ ਰਹਿਤ ਮੈਨਦੇ ਹਨ। ਨਮਿਤ ਦੇ ਅਰਥ ਹਨ, ਕਾਰਨ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਰੋ ਨੂੰ “ਸੈਭੈ” ਕਹਿ ਕੇ ਕਿਸੇ ਕਾਰਨ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਦਸਣਾ 
ਨਮਿਤ ਤੋਂ ਵੀ ਉਸ ਨੂੰ ਅਭਿਜ ਦਰਸਾਉਣਾ ਹੈ। ਸੋ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਸੋਚ ਦੇਸ, 
ਸੀ 


ਚੋਜ ਕਾਲ ਨੱਤ ਤਂ ਜਿਗੀ ਰਖ ਨਿਵਬਤੀ ਹੈ ਉਰ ਫਿਕਰ ਹੋਣੀ 
ਲਾਜ਼ਮੀ ਹੈ। 'ਇਕ' ਹੋਂਦ ਦੇਸ, ਕਾਲ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਅਧੀਨ ਆ ਕੇ ਹੀ ਵਿਕਾਸ 
ਕਰਦੀ ਹੋਈ “ਅਨੇਕ” ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ ਤੇ ਜਦ ਤਦ ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਪਰਕਿਰਿਆ 
ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੀ ਉਹ 'ਏਕ” ਹੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਯਤਨ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਸਾਧਕ ਨੂੰ 'ਅਨੇਕ” ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਵਿੱਚੋਂ ਕੌਢ ਕੇ “ਏਕ” ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਤਕ 
ਪੁਚਾਇਆ ਜਾਏ। ਦੇਸ, ਕਾਲ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਵਿੱਚੋਂ ਮਨੁੱਖ. ਨੂੰ ਕੋਂਢਣਾ ਸੋਖਾ 
ਨਹੀਂ। ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਬੁਧੀ ਸੁਭਾਵਕ ਹੀ ਦੇਸ ਕਾਲ ਦੀ ਹਦ ਬੇਦੀ ਵਿੱਚ ਰਹਿ ਕੇ 
ਹਰ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਸੋਚਦੀ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਦੇਸ ਕਾਲ ਤੋਂ' ਬਾਹਰ ਕੌਂਢਣ ਦਾ ਇੰਕ 
ਤਰੀਕਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਦੇਸ ਕਾਲ ਦੀਆਂ ਹੋਂਦਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਬਾਰ ਬਾਰ ਕੀਤਾ 
ਜਾਏ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਮੈਤਵ ਕਿਉਂਕਿ ਰੋਬ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਕਰਨ ਨਾਲੋਂ ਉਸ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਜਗਾਉਣਾ ਵਧੇਰੇ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਹ 
ਯਤਨ ਅਨੇਕਾਂ ਵਾਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਦੇਸ ਦੀਆਂ ਹੌਂਦਾਂ ਛੁਹਣ ਦਾ ਯਤਨ ਹੇਠਲੀ 
ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਹੈ : 

ਪਾਤਾਲਾ ਪਾਤਾਲ ਲਖ ਆਗਾਸਾ ਆਗਾਸ॥ 

ਓੜਕ ਓੜਕ ਭਾਲਿ ਥਕੇ ਵੇਦ ਕਹਨਿ ਇਕ ਵਾਤ॥ 

ਸਹਸ ਅਠਾਰਹ ਕਹਨਿ ਕਤੇਬਾ ਅਸੁਲੂ ਇਕ ਧਾਤੁ॥ 

ਲੇਖਾ ਹੋਇ ਤ ਲਿਖੀਐ ਲੋਖੈ ਹੋਇ ਵਿਣਾਸੁ॥ 

ਨਾਨਕ ਵਡਾ ਆਖੀਐ ਆਪੇ ਜਾਣੈ ਆਪੁ ॥੨੨॥ 
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ਧਰਤੀਆਂ, ਆਕਾਸ਼ ਸਭ ਦੇਸ਼ ਐਦਰ ਹਨ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਦਾ 
ਕੋਈ ਐਤ ਨਹੀਂ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬੇਅਤ ਕਹਿਣ ਨਾਲ ਕਲਪਣਾ ਅਪਰ ਅਪਾਰ ਦੇਸ 
-ਵਿੱਚ ਵਿਚਰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਅਤ ਉਤੇ 'ਅਨੰਦ ਸਪੇਸ" ਦੀਆਂ ਡੂਘਾਣਾਂ ਵਿੱਚ ਗੁੰਮ 
`ਰੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਮਨੁਖੀ ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਥੇਅਤਤਾ ਦੇ ਸਾਗਰਾਂ ਵਿੱਚ 
ਟੁਭੀਆਂ ਲੁਆਉਂਦੇ ਸੀਮਤ ਮੈਡਲਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਕਢਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਅਸੀਮ ਮੈਡਲ ਏਕਤਾ ਦਾ ਮੇਡਲ ਹੈ। 

ਇਕੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਕਾਲ ਦੀ ਸੀਮਾਂ ਤਕ 
ਧਿਕਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਮੁਢ ਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਮੁਢ ਦੇ 
ਸਮੇਂ ਦਾ ਹਿਸਾਬ ਲਾ ਸਕਣਾ ਅਸੈਭਵ ਹੈ : 

ਥਿਤੁ ਵਾਰੁ ਨ ਜੋਗੀ ਜਾਣੈ ਰੁਤਿ ਮਾਹੁ ਨਾ ਕੋਈ॥ 
ਜਾ ਕਰਤਾ ਸਿਰਠੀ ਕਉ ਸਾਜੇ ਆਪੇ ਜਾਣੈ ਸੋਈ॥ 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਮੁਢ ਦਾ ਸਮਾਂ ਸੋਚੀਏ ਤਾਂ ਵੀ ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਲੈਮੀ 
ਉਡਾਰੀ ਮਾਰਨੀ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਸਾਇਸਦਾਨ ਵਿਸ਼ਵ ਦੇ ਅਣੂਆਂ ਪ੍ਰਮਾਣੂਆਂ ਦੀ 
ਸਮੁੱਚੀ ਉਮਰ ਦਾ ਹਿਸਾਬ ਲਗਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਰਹਿਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਅਣੂ 
ਪ੍ਰਮਾਣੂ ਸ਼ਕਤੀ ਵਿੱਚੋਂ' ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਸਨ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਸ਼ਾਇਦ ਕਿਸੇ ਹੋਰ ਸੋਮੇ ਤੋਂ 
ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਜਨਮ ਦਾ ਹਿਸਾਬ ਵੀ ਲਾ ਲਿਆ ਜਾਏ ਤਾਂ ਇਸ ਸੋਮੇ ਦੇ ਜਨਮ 
ਦਾ ਪਤਾ ਲਗਾਉਣਾ ਕਠਨ ਹੋਵੇਗਾ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੋਰ ਪਿਛਾਂਹ ਤੁਰਦੇ ਜਾਓ। 
ਮੂਲ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸਾਰੀ ਉਮਰ ਅਪਰ ਅਪਾਰ ਹੈ। ਪਰ ਬੇਅਤ ਸਮੇਂ' ਨੂੰ ਸੋਚਿਆਂ 
ਬੇਐਤਤਾ ਦਾ ਕੁਝ ਅਹਿਸਾਸ ਜ਼ਰੂਰ ਲਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਯਤਨਾਂ 
ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਾਤਾਵਰਣ ਨੂੰ ਬੇਅਤਤਾ ਦੇ ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਨਾਲ 
ਭਰਪੂਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬਹੁਤ ਤੇਜ਼ ਘੁੰਮਦਾ ਚੌਕਰ ਖੜ੍ਹਾ ਦਿਸਣ ਲੌਂਗ 
ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬੇਅਤਤਾ ਦੇ ਅਹਿਸਾਸ ਵਿੱਚ ਪਈ ਮਨੁੱਖੀ ਚੇਤਨਾ ਏਕਤਾ 
ਦੀ ਪੂਤੀਤੀ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੁੰਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

3. 

ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਵੌਖ-ਵੇਂਖ ਪੌਖਾਂ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤੀ ਦੁਆਰਾ ਏਕਤਾ 
ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਉਪਜਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਇੰਕ ਅਨੋਖਾ ਨੁਕਤਾ ਪੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰੌਬ ਨਹੀਂ, ਰਥ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਕਰਤਾ ਹੈ, ਇਸ ਤੋਂ' ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਹੈ, ਪਰ 
ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਰੈਂਥ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਤੌਕ ਪੁੌਂਜਣ ਲਈ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਇੰਕ ਮਾਧਿਅਮ 
ਦੇ ਤੌਰ ਉਤੇ ਜ਼ਰੂਰ ਵਰਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਤੋਂ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਨੂੰ 
ਰਸਤਾ ਤਦ ਹੀ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੇ ਇਹ ਮੂਲੋਂ ਹੀ ਇੱਕ ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਅਨਿਖੜ ਨਾਂ 
ਹੋਣ। ਚਾਰੇ ਅਸੀਂ' ਰੌਥ ਨੂੰ ਦੇਸ, ਕਾਲ, ਨਮਿਤ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਕਿਹਾ ਹੈ ਪਰ ਦੇਸ 
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ਨਾਲ ਨਮਿਤ ਰੌਬ ਤੋਂ' ਸੁਤੇਤਰ ਨਹੀਂ। ਅਸੀਮ ਰੋਂਬ ਸੀਮਤ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਸੁਤਤਰ 
ਵੀ ਹੈ ਤੋ ਇਸ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਰਹਿੰਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਇਸ ਤੋਂ' ਸੁਤਤਰ ਹੈ। ਰਥ 
ਦੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ' ਸੁਤੇਤਰਤਾ ਨੂੰ ਵਰਨਣ ਕਰਨ ਵਾਸਤੇ ਉਸ ਨੂੰ ਨਿਰਲੇਪ ਕਿਹਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਨਿਰਲੇਪਤਾ ਕਿਸੇ ਵੀ ਸੈਬਧ ਦੀ ਅਣਹੋਂਦ ਦਾ ਨਾਂ ਨਹੀਂ। 
ਮਧਕਾਲੀਨ ਸਮਰਾਟ ਪਰਜਾ ਤੋਂ ਸੁਤੇਤਰ ਹੁਦਾ ਸੀ, ਪਰ ਸੈਥਧ-ਰਹਿਤ ਨਹੀਂ। 
ਪਰਜਾ ਉਤੇ ਰਾਜ ਕਰਨਾ ਵੀ ਉਸ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ ਹੋਣਾ ਹੈ। ਰੌਬ ਦਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਉਤੇ ਨਿਯਤਰਨ ਰਖਣਾ ਉਸ ਨਾਲ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸੈਬੈਧ ਜੋੜਨਾ ਹੈ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ 
ਰਬ ਨਿਯਤਰਨ ਹੇਠ ਆਉਣ ਦਾ ਹੀ ਇਹ ਫਲ ਹੈ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਇਕ ਏਕਤਾ ਬਣ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸੋ ਦੈਵੀ ਏਕਤਾ ਨੂੰ ਦੋ ਪੌਖਾਂ ਤੋਂ ਦੇਖਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜਿਸ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿੱਚ ਰੌਬ ਦੇਸ, ਕਾਲ, ਨਮਿਤ ਤੋਂ ਸੁਤੇਤਰ ਹੈ ਉਹ ਸੈਪੂਰਨ ਤੇ 
ਨਿਰਪੇਖ (4656100) ਏਕਤਾ ਦਾ ਧਾਰਨੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਅਵਸਥਾ ਵਿੱਚ ਉਹ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਸੈਥੈਧ ਵਿੱਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਸਾਪੇਖ (ਰੈਲੇਟਿਵ) ਏਕਤਾ 
ਅਪਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਨਿਖੇੜਨ ਵਾਸਤੇ ਪਹਿਲੀ ਨੂੰ ਏਕਤਾ ਤੋ ਦੂਜੀ 
ਨੂੰ ਇਕਾਗਰਤਾ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ।” ਇਕਾਗਰਤਾ ਐਸੀ ਏਕਤਾ ਹੈ ਜੋ 
ਅਨੋਕਤਾ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਵਿਭਿਨ ਅਗਾਂ ਨੂੰ ਇੰਕ ਸਾਂਝੀ ਤਾਰ 
ਵਿੱਚ ਪ੍ਰੱਦੀ ਹੈ। ਨਿਰਪੇਖ ਏਕਤਾ ਲਈ ਅਨੋਕਤਾ ਦੀ ਲੋੜ ਨਹੀਂ ਪਰ ਇਕਾਗਰਤਾ 
ਲਈ ਪਹਿਲੋਂ ਅਨੇਕਤਾ ਦੀ ਆਵਸ਼ਕਤਾ ਹੈ। ਜਦ ਨਿਰੈਕਾਰ ਨਿਰੋਲ ਏਕਤਾ ਤੋਂ 
ਸਿਵਾ ਇਕਾਗਰਤਾ ਦਾ ਧਾਰਨੀ ਹੋਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਪਹਿਲੋ' ਸਿਰਜਨਹਾਰ 
ਬਣ ਕੋ ਅਨੋਕਤਾ ਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਫਿਰ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ 
ਨਿਯੋਤਰਨ ਹੇਠ ਰਖਦਾ ਹੋਇਆ ਇਕਾਗਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਤੋਂ 
ਹੁਕਮ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਇਕਾਗਰਤਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ ਹੂੰਦਾ ਹੈ। ਨਿਰੋਲ ਏਕਤਾ ਹੁਕਮ 
ਤੋਂ ਪਾਰਲੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਬੇਅਤਤਾ ਦੇ ਪੁਕਰਨ ਨੂੰ ਮੁੜ ਛੁਹੈਦੇ ਹੋਏ ਅਸੀਂ 
ਇਹ ਕਹਾਂਗੇ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਆਪਣੇ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਬਹੁਤਾ ਇਕਾਗਰਤਾ 
ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਏਕਤਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਇਕ ਬਹੁਤ 
ਦੁਰਾਡਾ ਆਦਰਸ਼ ਹੈ ਜਿਸ ਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਮਾਮੂਲੀ ਜਿਹਾ ਸੈਕੇਤ ਹੀ ਕੀਤਾ ਹੈ। 

ਜੇ ਅਸੀਂ ਵੇਦਾਂਤ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਉਪਰੋਕਤ ਚਰਚਾ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧਤ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਨਿਰਪੇਖ ਏਕਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਬ੍ਰਹਮ ਹੈ ਤੋ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ 
ਵਿਆਪਕ ਇਕਾਗਰਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਈਸ਼ਵਰ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ 
ਵਰਨਣ ਨਾ ਹੋਣ ਦੇ ਹੀ ਬਰਾਬਰ ਹੈ ਪਰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ 
 “ਫੇਕਤਾ” ਤੇ “ਇਕਾਗਰਤਾ” ਦੋ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਅਰਥਾਂ ਵਿੱਚ ਇਸ ਲੇਖ 

ਵਿੱਚ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਬਾਕੀਆਂ ਵਿੱਚ ਉਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਹੀਂ। 
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ਤੋਂ ਅਖ਼ੀਰ ਤੈਂਕ ਪਰਧਾਨਤਾ ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰੀ ੧ਓਂ ਵਿਚਲੇ ਏਕੇ ਨੂੰ 
ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਵਾਚਕ ਮੈਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਓਐਕਾਰ ਨੂੰ ਸਰਬ ਵਿਆਪਕ 
ਈਸ਼ਵਰ ਦਾ। ਮੁਢਲੇ ਸਲੋਕ ਵਿੱਚ “ਆਦਿ ਸਚੁ' ਏਕਤਾ ਦਾ ਲਖਾਇਕ ਹੈ' ਤੇ 
'ਜੁਗਾਦਿ ਸਚੁ' ਆਦਿ ਇਕਾਗਰਤਾ ਦਾ। ਇਸ ਤੋ ਬਾਅਦ ਏਕਤਾ ਵਾਚਕ 
ਸ਼ਬਦ ਘਟ ਵਧ ਹੀ ਆਏ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਲੌਖਾਂ ਪਾਤਾਲਾਂ ਆਕਾਸ਼ਾਂ, ਬੇਅਤ 
ਚੋਦਾਂ ਸੂਰਜਾਂ, ਅਨਗਿਣਤ ਧਰਤੀਆਂ, ਅਸੇਖਾਂ ਜੀਵਾਂ ਤੇ ਬੇਸ਼ੁਮਾਰ ਸਿਫ਼ਤਾਂ, 
ਕਰਮਾਂ ਤੇ ਦਸ਼ਾਵਾਂ ਦੇ ਵਿਸਥਾਰ ਦੇਂਦੇ ਹੋਏ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਬਾਰ ਬਾਰ ਇਕਾਗਰਤਾ 
ਗ੍ਰਹਿਣ ਕਰਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਸਚਖੰਡ ਆਤਮਕ ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਬਹੁਤ ਉੱਚੀ ਅਵਸਥਾ 
ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਵਿੱਚ ਵੀ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦਾ ਜੋ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਉਹ 
ਨਿਰਪੇਖ ਏਕਤਾ ਦਾ ਨਹੀਂ, ਇਕਾਗਰਤਾ ਦਾ ਹੀ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਵਿੱਚ ਵੀ 
ਅਨੇਕਤਾ ਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਆ ਰਹੀ ਹੈ। ਜੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਸੋਚਖੇਡ ਦਾ ਸੈਕਲਪ 
ਅਦ੍ਰੈਤਵਾਦੀ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਉਹ ਇਸ ਵਿੱਚ ਕਿਸੇ ਪੁਕਾਰ ਦੀ 
ਵੀ ਕਿਰਿਆ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਨਾ ਕਰਦੇ ਪਰ ਸੋਚਖੋਡੀ ਨਿਰੈਕਾਰ, ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਹਮ 
ਦੇ ਅਤੀਰਿਕਤ, ਕਿਰਿਆਸ਼ੀਲ ਹੈ। ਉਸ ਦੀ ਇਹ ਕਿਰਿਆ ਕੋਈ ਮਾੜੀ ਮੋਟੀ 
ਹਰਕਤ ਨਹੀਂ, ਅਸੇਖਾਂ, ਕਰੋੜਾਂ ਬ੍ਰਹਿਮੈਡਾਂ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਦਾ ਕਰਮ ਹੈ : 
ਸੋਚਖੈਡਿ ਵਸੈ ਨਿਰੈਕਾਰ॥ ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲ॥ 
ਤਿਥੈ ਖੰਡ ਮੈਡਲ ਵਰਭੇਡ ॥ ਜੇ ਕੋ ਕਥੈ ਤ ਐਤ ਨ ਐਤ ॥ 
ਸ਼ਾਇਦ “ਨਿਰੈਕਾਰ” ਸ਼ਬਦ ਇਹ ਸ਼ੈਕਾ ਪੈਦਾ ਕਰੇ ਕਿ ਸੋਚਖੈਡ ਸਾਕਾਰ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਮੂਲੋਂ ਹੀ ਕੋਈ ਵਖਰੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ੈਕਾ ਨਵਿਰਤ ਕਰਨ ਲਈ 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ ਖੇਡ ਨਾਲ 'ਆਕਾਰ' ਸ਼ਬਦ' ਜੋੜਨ ਦਾ ਉਚੇਚ ਕੀਤਾ ਹੈ : 
ਤਿਥੈ ਲੋਅ ਲੋਅ ਆਕਾਰ॥ ਜਿਵ ਜਿਵ ਹੁਕਮੁ ਤਿਵੈ ਤਿਵ ਕਾਰ ॥ 
ਵੇਖੈ ਵਿਗਸੈ ਕਰਿ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਨਾਨਕ ਕਥਨਾ ਕਰੜਾ ਸਾਰੁ॥ (੩੭) 
ਸਿੱਖ ਸਮਾਜ ਵਿੱਚ “ਸੌਖਖੋਡ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਆਮ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਕਿਸੇ 
ਉੱਚੇ ਆਤਮਕ ਜੀਵਨ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਪਰਲੋਕ ਗਮਨ ਸਮੇਂ' ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਦੇਰ ਤਿਆਗਣ ਉਪਰੈਤ ਉਸਨੂੰ ਸੋਚਖੈਡ ਦਾ ਨਿਵਾਸੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਵਰਤੋਂ' ਇਸ਼ਾਰਾ ਦੇਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸਾਧਾਰਨ ਲੋਕ ਸੌਚਖੈਡ ਨੂੰ ਵਿਦੇਹ ਜੀਵਾਂ 
ਦਾ ਜਾਂ ਨਿਰੋਲ ਆਤਮਾਵਾਂ ਦਾ ਮਾਡਲ ਤਸੋਵਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਜੇ ਇਹ ਮੈਨ ਵੀ 
ਲਈਏ ਕਿ ਸੌਚਖੋਡ ਵਿੱਚ ਦੇਹ ਵਰਗੀ ਕਿਸੇ ਵਸਤ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਵੀ ਇਸ 
ਨੂੰ ਨਿਰਗੁਣ ਬ੍ਰਹਮ ਦੀ ਸੈਪੂਰਨ ਏਕਤਾ ਦਾ ਮੈਡਲ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ' ਕੀਤਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ। ਜਦ ਪਵਿੱਤਰ ਆਤਮਾਵਾਂ ਦੇ ਸੋਚਖੇਡ ਵਿੱਚ ਨਿਵਾਸ ਦਾ ਉਲੇਖ 
ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਦ ਸੁਤੇਸਿਧ ਮਨ ਵਿੱਚ ਇਹ ਵਿਚਾਰ ਸਮਾਇਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
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ਕਿ ਸੌਚਖੇਡ ਇਕ ਦਰਬਾਰ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿੱਚ ਦਸ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਤੇ ਹੋਰ ਸਿਰਕਢ 
ਸ਼ਹੀਦ ਮੁਰੀਦ ਆਪਣੇ ਆਤਮਕ ਸਰੂਪ ਵਿੱਚ ਔਗੇ ਹੀ ਬਿਰਾਜਮਾਨ ਹਨ ਤੇ 
ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੇ ਅਨੂਪਮ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਦਾ ਅਨੌਦ ਮਾਣ ਰਹੇ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚੋਂ ਵੀ 
ਇਸ ਵਿਚਾਰ ਦੀ ਪ੍ਰੋੜ੍ਹਤਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਪੈਜ ਖੰਡਾਂ ਦੇ ਵਰਣਨ ਲਈ 
ਪੈਜ ਪਉੜੀਆਂ ਨਹੀਂ, ਕੇਵਲ ਚਾਰ, ਵਰਤੀਆਂ ਹਨ। ਅਖ਼ੀਰਲੇ ਦੋ ਖੈਡ ਇਕੋ, 
ਸੈਂਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਆ ਗਏ ਹਨ। ਸੌਚਖੰਡ ਦਾ ਵਰਣਨ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਣ ਤੋਂ ਐਨ 
ਪਹਿਲੇ ਤੇ ਕਰਮ ਖੋਡ ਦੇ ਬਿਲਕੁਲ ਐਤ ਉਤੇ ਇਹ ਸਤਰਾਂ ਦਰਜ ਹਨ : 
ਤਿਥੈ ਭਗਤ ਵਸਹਿ ਕੇ ਲੋਅ॥ ਕਰਹਿ ਅਨੰਦੁ ਸੌਚਾ ਮਨਿ ਸੋਇ॥ 

ਇਹ ਸਤਰਾਂ ਵੀ ਸੂਚਨਾ ਦੇਂਦੀਆਂ ਹਨ ਕਿ ਸੋਚਖੈਡ ਤੇ ਕਰਮ-ਖੈਡ ਵਿੱਚ 
ਸੋਚਾ ਨਿਰੈਕਾਰ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਭਗਤ ਆਹਮੋ ਸਾਹਮਣੇ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। 
ਸਚਖੰਡ ਦੇ ਵਰਣਨ ਲਈ ਵੱਖਰੀ ਪਉੜੀ ਸ਼ੁਰੂ ਨਾ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਹ 
ਸੁਝਾ ਦਿੱਤਾ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਰਮ ਖੈਡ ਦੇ ਭਗਤਾਂ ਨੂੰ ਸੋਚਖੈਡੀ ਨਿਰੈਕਾਰ ਤੋਂ 
ਨਿਖੇੜਨਾ ਮਨੁੱਖੀ ਬੁੱਧੀ ਲਈ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ'। ਮਾਨੋ ਕਰਮ ਖੋਡੀ ਭਗਤ ਸੋਚਖੋਡ 
ਦੇ ਹੀ ਵਾਸੀ ਹਨ। ਜੇ ਸੌਚਖੋਡ ਵਿੱਚ ਵੀ ਭਗਤ ਨਿਰੇਕਾਰ ਵਿੱਚ ਸਮਾ ਕੇ ਉਸ 
ਤੋਂ ਪੂਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਨਿਖੜ ਨਹੀਂ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਤਾਂ ਇਸ ਨੂੰ ਸੈਪੂਰਨ ਏਕਤਾ ਦਾ ਮੈਡਲ 
ਕਿਵੇਂ ਮਨਿਆ ਜਾਏ? ਪਰ ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ ਸੌਚਖੋਡ ਨਿਵਾਸੀ ਭਗਤਾਂ, ਸੈਤਾਂ, 
ਮਹਾਤਮਾਵਾਂ, ਪੀਰਾਂ, ਪੈਗ਼ੰਬਰਾਂ, ਅਵਤਾਰਾਂ, ਗੁਰੂਆਂ ਨੂੰ ਨਿਰੈਕਾਰ ਤੋਂ' ਵਖਰੇ ਵੀ 
ਕਿਸ਼ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਿਹਾ ਜਾਏ 7 

ਸਿੰਖ ਧਾਰਮਕ ਨਿਸਚਾ ਦਸ ਗੁਰੂਆਂ ਨੂੰ ਆਪਸ ਵਿੱਚ ਹੀ ਇਕ ਜੋਤ ਨਹੀਂ 
ਸੈਨਦਾ', ਉਨ੍ਹਾਂਨੂੰ ਨਿਰੋਕਾਰ ਨਾਲ ਵੀ ਅਭੇਦ ਗਿਣਦਾ ਹੈ। ਅਸੀਂ ਉਪਰ 
ਦੇਖਿਆ ਹੈ ਕਿ ਸੌਚਖੇਡ ਵਿੱਚ ਆਕਾਰ ਰਚੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਹ ਆਕਾਰ 
ਨਿਸਚੇ ਸਾਡੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਪਦਾਰਥਕ ਆਕਾਰਾਂ ਤੋਂ ਵਖਰੀ ਭਾਂਤ ਦੇ ਹੋਣਗੇ 
ਕਿਉਂਕਿ ਜੇ ਸੌਚਖੰਡ ਵਿੱਚ ਮਨੁਖੀ ਦੇਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਤਾਂ ਹੋਰ 
ਪਦਾਰਥਕ ਆਕਾਰਾਂ ਦੀ ਵੀ ਹੋਂਦ ਨਹੀਂ' ਸੋਚੀ ਜਾ ਸਕਦੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇੱਕ ਹੀ 
ਸਿੰਟਾ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੋਚਖੈਡ ਵਿੱਚ ਜੋ ਵੇਖ-ਵੇਖ ਆਕਾਰ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਵਖਰਾਪਣ ਪਦਾਰਥਕ ਆਧਾਰ ਉਤੇ ਕਾਇਮ ਨਹੀਂ। ਉੱਵ ਤਾਂ ਪਦਾਰਥਕ ਤੇ 
ਗ਼ੈਰ-ਪਦਾਰਥਕ ਦਾ ਨਿਖੋੜਾ ਵੀ ਆਧੁਨਕ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿੱਚ ਕਠਨ ਹੈਦਾ ਜਾ 
ਰਿਹਾ ਹੈ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਾਧਾਰਨ ਅਰਥਾਂ ਵਿੱਚ ਵੌਖ-ਵੌਖ ਮੈਨ ਲੈਣਾ ਸੌਚਖੈਡ 
ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵਿੱਚ ਕੁਝ ਸਹਾਇਤਾ ਦੇਂਦਾ ਹੈ। ਅਸੀਂ ਜਦ ਦੋ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਇਕ 
ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਵਖਰਾ ਸੋਚਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਪਦਾਰਥਕ ਫ਼ਰਕ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉਤੇ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਵਖਰਿਆ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਦੇਹ ਰਹਿਤ ਮੁਕਤ ਆਤਮਾਵਾਂ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕ ਦੂਜੀ 
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ਤੋ ਵੱਖ ਹੋ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ, ਸਾਡੇ ਲਈ ਇਹ ਕਿਆਸ ਕਰਨਾ ਲਗਪਗ ਅਸਭਵ 
ਹੈ। ਮਨੁੱਖੀ ਬੋਲੀ ਵਰਤਦੇ ਹੋਏ, ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਸੀਮਾ ਵਿੱਚ ਰਹਿੰਦੇ ਹੋਏ, ਅਸੀਂ ਵਧ 
ਤੋਂ ਵਧ ਇਹ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਦੋ ਵਿਦੇਹ ਆਤਮਾਵਾਂ ਜੇ ਇਕ ਦੂਜੀ ਤੋ 
ਭਿਨ ਹਨ ਤਾਂ ਇਹ ਭਿਨਤਾ ਖ਼ਿਆਲ ਜਾਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਭਿਨਤਾ ਵਰਗੀ ਹੈ। 
ਖ਼ਿਆਲਾਂ ਤੋਂ ਵਧੇਰੇ ਸੂਖਮ ਭਿਨਤਾ ਅਸੀਂ' ਸੋਚ ਹੀ ਨਹੀਂ' ਸਕਦੇ। (ਇਥੇ ਅਸੀਂ 
ਖ਼ਿਆਲ ਜਾਂ ਵਿਚਾਰ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਇੰਕ ਉਪਮਾਨ ਵਜੋਂ ਵਰਤਿਆ ਹੈ, ਇਹ 
ਸਿਧਾਂਤ ਪੇਸ਼ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਕਿ ਵਿਦੇਹ ਆਤਮਾਵਾਂ ਖ਼ਿਆਲ ਰੂਪ ਹਨ ਜਾਂ 
ਖ਼ਿਆਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਮੌਜੂਦ ਹਨ)। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਨੁੱਖੀ ਬੋਲੀ ਵਰਤ ਕੇ ਅਸੀਂ 
ਕਹਾਂਗੇ ਕਿ ਸੌਚਖੋਡ ਵਿੱਚ ਜੋ ਪਵਿੱਤਰ ਹਸਤੀਆਂ ਆਤਮਕ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਨਿਵਾਸ 
ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ ਉਹ ਇਕ ਦੂਜੀ ਤੋਂ ਐਉਂ ਵਖ ਹਨ ਜਿਵੇਂ ਕਿਸੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਥੁੰਧੀ 
ਵਿੱਚ ਵੌਖ-ਵੌਖ ਖ਼ਿਆਲ ਉਪਜਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਲਈ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ 
ਸੋਚਖੋਡ ਰੌਬੀ ਫੁਰਨਿਆਂ ਦਾ ਮੈਡਲ ਹੈ। ਹੁਣ ਜੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਬਿਬ ਬਦਲ ਕੇ 
ਬੁੱਧੀ ਦਾ ਬਿਬ ਵਰਤ ਲਈਏ ਤਾਂ ਇਹ ਕਹਾਂਗੇ ਕਿ ਸੌਚਖੇਡ ਹੈ ਤਾਂ ਕੇਵਲ 
ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੇ ਨਿਵਾਸ ਦੀ ਕੋਈ ਅਵਸਥਾ, ਪਰ ਉਥੇ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਵਿੱਚ 
ਅਨੇਕਾਂ ਫੁਰਨੇ ਉਤਪੈਨ ਹੋ ਰਹੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਅਨੇਕਾਂ ਲੋਕਾਂ 
ਦੇ ਭਗਤ ਕਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਅਸੀਂ ਸਾਥੋਂ ਵਿਛੜੀਆਂ ਪਵਿੱਤਰ ਆਤਮਾਵਾਂ ਕਹਿੰਦੇ 
ਹਾਂ। ਇਸ ਫੁਰਨਾ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਹੀ ਭਗਤ ਜਾਂ ਆਤਮਾਵਾਂ ਇੱਕ ਦੂਜੇ ਤੋਂ 
ਨਿਖੇੜੀਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਉਹ ਇਕੋ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਜਾਂ ਮਨ' 
ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਨ ਕਰਕੇ ਉਸ ਤੋਂ ਭਿਨ ਨਹੀਂ। ਨਿਰੈਕਾਰ ਦਾ ਮਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਸਾਂਝੀ ਤਾਰ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੌਚਖੋਡ ਵਿੱਚ ਜੋ ਅਨੇਕਾਂ ਬੂਹਮੇਡਾਂ ਦੇ ਆਕਾਰ 
ਉਪਜ ਰਹੇ ਹਨ ਉਹ ਭੀ ਫੁਰਨਾ ਮਾਤਰ ਹੀ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਰੀ ਵਿਚਾਰ ਉਹ ਹੀ 
ਸਿਧਾਂਤ ਸਿੰਧ ਕਹਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸੋਚਖੇਡ ਵੀ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ ਪੌਧਰ ਦੀ ਅਨੇਕਤਾ 
ਦਾ ਸੈਡਲ ਹੈ, ਨਿਰੋਲ ਏਕਤਾ ਦਾ ਨਹੀਂ। ਸੋ ਇਸ ਨੂੰ ਇਕਾਗਰਤਾ ਦਾ ਮੈਡਲ 
ਕਹਿਣਾ ਬਿਲਕੁਲ ਉਚਿਤ ਹੈ। ਫੁਰਨਿਆਂ ਦੀ ਇਕਾਗਰਤਾ ਦਾ ਸੈਕਲਪ 
ਬਣਾਉਣਾ ਸਾਡੇ ਲਈ ਮੁਸ਼ਕਲ ਨਹੀਂ। ਹਰ ਵਿਚਾਰਵਾਨ, ਹਰ ਕਵੀ, ਹਰ 
ਸਾਹਿਤਕਾਰ, ਹਰ ਕਲਾਕਾਰ ਆਪਣੇ ਫੁਰਨਿਆਂ ਨੂੰ ਇਕਾਗਰਤਾ ਵਿਚ ਬੈਨ ਕੇ 
ਪੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ; ਚਾਹੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਮਾਧਿਅਮ ਰਾਹੀਂ ਜਾਂ ਰੋਗਾਂ, ਸੁਰਾਂ ਤੇ ਸਿਲਾਂ ਦੇ 
ਮਾਧਿਅਮ ਰਾਹੀਂ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਸੋਚਖੈਡ ਵਾਲੀ ਪਉੜੀ ਹੀ ਐਸੀ ਹੈ ਜਿਹੜੀ 
ਏਕਤਾ ਦੇ ਵਧ ਤੋ ਵਧ ਨੇੜੇ ਤਸੋਵਰ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਦਾ 
ਵਿਸ਼ਲੋਸ਼ਨ ਵੀ ਇਸ ਨੂੰ ਏਕਤਾ-ਅਨੇਕਤਾ ਦੀ ਸੂਚਕ ਹੀ ਸਿਧ ਕਰਦਾ ਹੈ, 
ਨਿਰੋਲ ਤੇ ਨਿਰਪੌਖ ਏਕਤਾ ਦੀ ਨਹੀਂ। 
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4. 1 ਨ 

ਸੋਚਖੇਡੀ ਨਿਰੋਕਾਰ ਦਾ ਤੇ ਸੌਚਖਡ ਦਾ ਉਪਰੋਕਤ ਸੈਕਲਪ ਕਈ ਦਿਲੰਚਸਪ'' 
ਸਿੰਟੇ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸਿੱਖ ਕਲਪਣਾ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੇਠ' ਸੌਚਥੰਡ ਨੂੰ 
ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇੰਕ ਅਰਸ਼ੀ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਉਹ ਸਿੱਖ ਸਮਾਜਕ ਜੀਵਨ 
ਲਈ ਬਹੁਤ ਮਹੋਂਤਤਾ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ' ਨਿਰਗੁਣ 
ਬ੍ਰਹਮ ਨਾਲੋਂ ਸਰਗੁਣ ਬੂਹਮ ਨੂੰ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਮੁਖ ਰਖਦੇ ਹਨ ਤੇ ਸਰਗੁਣ'ਬ੍ਰਹਮ” 
ਦੇ ਕਰਤਾਰੀ ਲੌਂਛਣਾਂ ਨੂੰ ਖ਼ਾਸ ਤੌਰ ਉਤੇ ਉਘਾੜਦੇ ਹਨ। ਰਚਨਾਤਮਕ ਪਰਕਿਰਿਆ" 
ਵਿੱਚ ਪਰਵਿਰਤ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਪਾਠਕਾਂ ਵਿਚ ਉੱਤਮ ਭਾਂਤ` 
ਦੇ ਸਮਾਜਕ ਭਾਵ ਜਗਾਉਣ ਵਿੱਚ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਹਾਈ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਜਿਸ 
ਸਮਾਜ ਦੇ ਮੈਂਬਰਾਂ ਦੀਆਂ ਕਰਤਾਰੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਪ੍ਰਚੇਡ ਹੋਣ ਉਹ ਹੀ ਉਨੱਤੀ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦਾ ਚਿਤਨ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਤਮਕ ` 
ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਉਤੇਜਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਸਮਾਜਕ'ਜੀਵਨ' ਦੀ. 
ਕਦਰ ਕਰਨੀ ਵੀ ਸਿਖਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਕਰਮ ਖੋਡ ਤੇ ਸੋਚ 'ਖੋਡ “ਦਾ 
ਸੈਯੁਕਤ ਚਿਤਰ ਇਕ ਸਮਾਜ ਦਾ ਚਿਤਰ ਹੈ। ਇਹ ਅਰਸ਼ੀ ਦਰਬਾਰ ਕੋਈ ਮਾੜੀ 
ਸੋਟੀ ਸਭਾ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਵਿੱਚ ਅਨੇਕਾਂ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਅਨੋਕ ਭਗਤ ਬਿਰਾਜਮਾਨ" 
ਹਨ। ਸੋ ਇਹ ਅਤਿਐਤ ਵਿਸ਼ਾਲ ਆਤਮਕ ਸਮਾਜ ਹੈ। ਇਸ ਦਰਥਾਂਰ ਨੂੰ 
ਆਪਣਾ ਆਦਰਸ਼ ਮੈਨਣ ਵਾਲੇ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਪਾਠਕਾਂ ਲਈ ਇਹ ਆਦਰਸ਼ਕ. 
ਸਮਾਜ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਪਾਠਕ ਆਪਣਾ ਆਂਦਰਸੰਪ੍ਰੰਕ$. 
ਵਿਅਕਤੀਗਤ, ਨਿਰਵਿਕਲਪ, ਅਫੁਰ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਧਾਰਨਗੇ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਵਰਤਮਾਨ ਸਮਾਜਕ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਤ੍ਰਿਸਕਾਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਨਹੀਂ' ਮਿਲੇਗੀ ਸਗੋਂ: 
ਇਸ ਨੂੰ ਸੁਆਰ ਸੁਧਾਰ ਕੇ ਪੂਰਨ ਸਮਾਜ ਦਾ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ 'ਉਤਸ਼ਾਂਹ 
ਜਾਗੇਗਾ। 

ਸੋਚਖੰਡ ਵਿੱਚ ਰਚੇ ਜਾ ਰਹੇ ਖੰਡ ਬ੍ਹਮੈਡ ਰੌਂਬੀ ਹੁਕਮ ਹਨ। ਇਸ ਪੋਂਧਰ 
ਉੱਤੇ ਹੁਕਮ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਦੀਆਂ ਕਈ ਸੁਰਾਂ ਹਨ। ਨਿਰੈਕਾਰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ 
ਕਰਨ ਸਮੇਂ ਆਪਣੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪ੍ਰਯੋਜਨਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਦਾ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ 
ਇਹ ਰਚਨਾ ਹੌਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਪੁਯੋਜਨ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਇਕ ਨਿਸਚਿਤ 
ਸੇਧ ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਇਸ ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਐਤ ਰੌਬੀ ਪ੍ਰਯੋਜਨਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਹੈ। ਰੌਬ 
ਦੇ ਸੈਬੋਧ ਵਿੱਚ ਵਰਤਮਾਨ ਤੇ ਭਵਿੱਖਤ ਦਾ ਨਿਖੇੜਾ ਬਹੁਤਾ ਢੁਕਦਾ ਨਹੀਂ। 
ਉਸ ਲਈ ਭਵਿੱਖਤ ਵਰਤਮਾਨ ਤੋਂ ਵਖਰਾ ਨਹੀਂ,, ਪਰ ਵਿਚਾਰ ਦੀ ਸਹੂਲਤਾ 
ਲਈ ਅਸੀਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਿਖੇੜ ਲਈਏ ਤਾਂ ਸਪਸੌਟਤਾ ਵਧ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜਦ 
ਨਿਰੈਕਾਰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਮੁਢ ਸਮੇਂ ਆਪਣਾ ਹੁਕਮ ਘੜਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇੱਕ 
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ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਉਸ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਾਹਮਣੇ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ 
ਜਿਥੇ ਇਸ ਨੇ ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਪੂਰਨਤਾ ਸੰਮੇਂ' ਪਹੁੰਚਣਾ ਹੈ। ਹੁਕਮ ਭਾਵੇਂ' ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਦੇ ਆਦਿ ਵੇਲੇ ਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਐਤਲੇ ਰੂਪ ਦਾ ਸੈਕਲਪ 
ਨਾਲ ਹੀ ਪੈਦਾ ਕਰ ਲੈੱਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਨਿਸ਼ਚਤ ਸੇਧ 
ਵਿੱਚ ਚਲਾਉਣ ਲਈ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਣਤਰ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ ਉਸਦਾ ਨਿਰਨਾ 
ਵੀ ਹੁਕਮ ਉਸੇ ਸਮੇ' ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸੋ ਸੋਚਖੰਡੀ ਹੁਕਮ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ 
ਆਧਾਰ ਹੈ, ਇਸਦਾ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਵੀ ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਬਣਤਰ ਦੇ ਨਿਯਮ ਵੀ। ਰਥ 
ਬਾਬਤ ਵੀ ਇਸ ਤੋਂ' ਤਿੰਨਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਮਿਲਦਾ ਹੈ- ਉਹ ਰਚਨਹਾਰ 
ਹੈ, ਯੋਜਨਾਕਾਰ ਹੈ ਤੇ ਪ੍ਰਬਧਕ ਹੈ। 

ਰੌਬ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿਨਾਂ ਹੀ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਬਾਰ ਬਾਰ 
ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਜਿਸ ਦੀ ਕੁਝ ਚਰਚਾ ਪਿਛਲੇ ਲੇਖਾਂ ਵਿੱਚ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ। 
ਵਰਤਮਾਨ ਪ੍ਰਕਰਨ ਵਿੱਚ ਉਸ ਚਰਚਾ ਨੂੰ ਸਮੇਟਦੇ ਹੋਏ ਅਸੀਂ' ਕਹਾਂਗੇ ਕਿ 
ਰਚਨਾਤਮਕ ਪਰਕਿਰਿਆ ਵਿੱਚ ਪਰਵਿਰਤ ਹੋਣਾ ਰੌਬ ਦੇ ਸੁਭਾ ਦਾ ਬੜਾ ਜ਼ਰੂਰੀ 
ਐਗ ਹੈ। ਹੁਕਮ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਅਨੇਕਾਂ ਖ਼ਿਆਲ ਸੁਝਾਉਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚੋਂ 
ਕਿਰਿਆਸ਼ੀਲਤਾ ਸਭ ਤੋਂ' ਪਹਿਲੋਂ ਯਾਦ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ' ਦੂਜੇ ਦਰਜੇ.ਉਤੇ 
ਹੁਕਮ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਪਰਯੋਜਨ-ਯੁਕਤ ਹੋਣ ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ ਪੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੈਵੀ ਪਰਯੋਜਨਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਰਚੀ ਗਈ ਤੇ ਵਿਕਾਸ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ। 
ਕਿਸੇ ਮਸ਼ੀਨੀ ਪਰਕਿਰਿਆ ਵਿੱਚ ਪਈ ਐਨ੍ਹੀ ਚਾਲ ਨਹੀਂ ਚਲ ਰਹੀ। ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਉਂਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਰਯੋਜਨਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖ ਕੇ ਘੜੀ ਗਈ ਹੈ ਜਿਹੜੇ ਇਸ ਨੂੰ 
ਆਪਣੀ ਲਪੇਟ ਵਿੱਚ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਉਂਤ ਨੂੰ ਹੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿਕਾਸ ਦੇ 
ਨਿਯਮੁ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਾਂ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਸੀਂ ਦੇਖ ਚੁਕੇ ਹਾਂ, ਭਾਰਤੀ 
ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿੱਚ ਇਸ ਨੂੰ ਧਰਮ ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਬਾਰੇ ਇਸ ਚਰਚਾ ਦਾ ਸੇਕੇਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ (ਉ) ਜੀਵਨ 
ਵਿੱਚ ਕਿਰਿਆਸ਼ੀਲਤਾ ਦਾ ਬੜਾ ਵੇਂਡਾ ਸਥਾਨ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। (ਅ) ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਕਰਮ ਕਰਦੇ ਸਮੇ' ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਵਰਤ ਰਹੇ ਨਿਯਮਾਂ ਤੋਂ ਚੇਤਨ ਰਹਿਣਾ 
ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਤੇ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੁਸਾਰੀ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ 
ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। (ਏ) ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਕਿਸੇ ਵਿਧਾਨ ਜਾਂ ਨਿਯਮਾਵਲੀ ਦੀ 
ਵਰੜੋਂ ਜਿਨੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਉੱਨੀ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਮਨਰੋਥਾਂ ਦੀ ਵੀ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ 
ਯੋਜਨਾ-ਪੂਰਵਕ ਜੀਵਨ ਜੀਵਿਆ ਜਾਣਾ ਹੈ। ਸਮਾਜ ਬਾਬਤ ਵੀ ਕੁਝ ਇਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸ਼ੁਝਾ ਮਿਲਦ ਹਨ। (ਉ) ਸਮਾਜਕ ਯੋਜਨਾ ਬਣਾਉਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਨਿਰਨਾ ਕਰਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਮੁੱਖ ਰਖਕੇ ਯੋਜਨਾ-ਬੈਦੀ 
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ਕਰਨੀ ਹੈ। (ਅ) ਜੀਵਨ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਤਦੇ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੇ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਕਿਸੇ 

ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਵਿਧਾਨ ਤੇ ਯੋਜਨਾ ਵਿੱਚ ਬੈਨ੍ਹ ਕੇ ਚਲਾਇਆ ਜਾਏ। (ਏ) ਸਮਾਜਕ 
ਕਲਿਆਣ ਲਈ ਜਾਂ ਵਿਧਾਨ ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਲਈ ਸਮਾਜ ਵਿੱਚ ਅਨੇਕ ਪ੍ਕਾਰ 
ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਭੋਂਠੀ ਦਾ ਸਦੀਵੀ ਤੌਰ ਉਤੇ ਭਖਦੇ ਰਹਿਣਾ ਅਵੱਸ਼ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ 
ਵਿੱਚ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਇੰਕ ਹਾਕਮ ਜਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੇ ਬਿਬ ਰਾਹੀ ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਤੋਂ 
ਹੁਕਮ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਹੁਕਮ ਤੋਂ ਉਪਰੋਕਤ ਅਨੇਕਾਂ ਸੁਝਾ 
ਇਸ ਦੇ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਨ ਦੁਆਰਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਭਾਵੇ' ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਤੌਖ 
ਤੌਰ ਉਤੇ ਸਮਾਜਕ ਸਮੌਸਿਆਵਾਂ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਐਗ ਨਹੀਂ ਬਣੀਆਂ ਪਰ ਇਸ ਦੀ 
ਬਿਬਾਵਲੀ ਤੇ ਵਿਚਾਰਾਵਲੀ ਸਹਜ ਸੁਭਾ ਸਮਾਜ ਲਈ ਬੁਨਿਆਦੀ ਮਹੋਂਤਤਾ 
ਵਾਲੇ ਪ੍ਰਕਰਨਾਂ ਵੌਲ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੈਵੀ ਪਰਯੋਜਨਾਂ ਅਧੀਨ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਵਿਧਾਨ ਬਣਾਇਆ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਥਹੁ ਲਾਉਣਾ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਕਠਨ ਹੈ, ਪਰ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚੋਂ ਇਸ 
ਮਸਲੇ ਬਾਬਤ ਵੀ ਕੁਝ ਅਗਵਾਈ ਮਿਲਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਸੈਂਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ 
ਵਿੱਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਨਾਲ ਰਬ ਦੀ ਕਿਰਪਾ=ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਸੈਬਧਤ ਕੀਤਾ ਹੈ : 

ਸਚ ਖੈਡਿ ਵਸੈ ਨਿਰੈਕਾਰੁ॥ ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲ॥ 

ਇਸੇ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਅੱਗੇ ਜਾ ਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਦੈਵੀ 
ਕਰਮ ਨੂੰ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਹੈ : 

ਤਿਥੈ ਲੋਅ ਲੋਅ ਆਕਾਰ॥ ਜਿਵ ਜਿਵ ਹੁਕਮੁ ਤਿਵੈ ਤਿਵ ਕਾਰ॥ 

ਇਸ ਤੋਂ' ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਨਿਰੇਕਾਰੀ ਹੁਕਮ ਅਧੀਨ ਜਦੋਂ' ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸਿਰਜੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਨਿਰੈਕਾਰੀ ਮਿਹਰ ਜਾਂ ਦਿਆ ਨਾਲੋ ਨਾਲ ਕੈਮ ਕਰ ਰਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
ਇਸੇ ਸੌਚਾਈ ਨੂੰ ਜ਼ਰਾ ਬਦਲ ਕੇ ਕਥਨ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਕਹਾਂਗੇ ਕਿ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ 
ਦਾ ਪਰਯੋਜਨ ਰੋਂਬੀ ਦਿਆ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੈ। ਸੋ ਦਿਆ ਉਹ ਮੂਲ ਭਾਵ ਹੈ ਜੋ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਹੱਦ ਵਿੱਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 
ਦਇਆ” ਨੂੰ 'ਧਰਮੁ” ਦਾ ਵੀ ਜਨਮ ਦਾਤਾ ਦੌਸਿਆ ਹੈ: 

ਧੋਲੁ ਧਰਮੁ ਦਇਆ ਕਾ ਪੂਤੁ॥ 

ਧਰਮ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਨਿਯਮ ਹੈ। ਸੋ ਆਤਮ ਨਿਖੇੜੇ ਵਿੱਚ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਮੂਲ ਤੌਂਤ, ਇਸਦਾ ਆਧਾਰ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸੇਧ ਦੇਣ ਵਾਲੀ ਸ਼ਕਤੀ 
ਦੈਵੀ ਦਇਆ ਹੈ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ, ਵਿਧਾਨ ਤੇ ਵਿਕਾਸ ਸਭ ਦੇ ਅਤਰਗਤ 
ਇਹੀ “ਦਇਆ” ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ, ਪਰਕਿਰਤੀ ਤੇ ਵਿਸ਼ਵ 
ਦਇਆ ਭਾਵਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹਨ। ਪਰਕਿਰਤੀ ਦਾ ਸਿਲਸਿਲਾ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਚੌਲ 
ਰਿਹਾ ਹੈ ਉਸ ਦੁਆਰਾ ਥਾਂ ਪਰ ਥਾਂ ਦਿਆ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਅਨੇਕਾਂ 
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ਜੂਨਾਂ ਦੇ ਅਸੇਖਾਂ ਜੀਵ ਹਰ ਪਲ ਉਤਪੈਨ ਹੋ ਰਹੇ ਹਨ ਪਰ ਸਭ ਦੀ ਖ਼ੁਰਾਕ ਦਾ 
ਪ੍ਰਬੈਧ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਵੀ ਕੁਦਰਤ ਅਨੇਕਾਂ ਵਸਤਾਂ ਪੁਦਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਕੁਦਰਤ ਅਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਰਿਸ਼ਤੇ ਨੂੰ ਇਸੇ ਲਈ ਮਾਤਾ ਤੇ ਸੈਤਾਨ ਦੇ ਰਿਸ਼ਤੇ ਨਾਲ 
ਤੁਲਨਾ ਦਿੱਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਮਾਂ ਨੂੰ ਛੋਟਾ ਰੈਂਥ ਕਹਿਣ ਵਾਲੇ ਲੋਕ ਰੌਬ ਦੇ ਦਿਆ 
ਸਰੂਪ ਦੀ ਹੀ ਹਾਮੀ ਭਰਦੇ ਹਨ। ਸਮਾਜ ਦੀ ਹੋਂਦ ਹੀ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਜੇ ਮਨੁੱਖੀ 
ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਵਿੱਚ ਦਇਆ ਭਾਵ ਪਰਬਲ ਨਾ ਹੋਣ। ਸਮਾਜ ਦੀ ਉੱਨਤੀ, 
ਸਭਿਅਤਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ, ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦੀ ਵੈਨ-ਸੁਵੈਨਤਾ ਸਭ ਪ੍ਰੇਮ ਅਤੇ ਦਿਆ 
ਭਾਵਾਂ ਉੱਤੇ ਨਿਰਭਰ ਹਨ। ਸ਼ਾਇਦ ਇਸੇ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਦਿਆਵਾਨ ਰੋਂਬ 
ਵਲ ਬਾਰ ਬਾਰ ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਮੁਢ ਵਿੱਚ ਉਹ ਤਿਨ ਵਾਰੀ ਇਹ 
ਪ੍ਰਕਰਨ ਛੁਹਦੇ ਹਨ : 
(ਉ) ਦੇਦਾ ਦੇ ਲੈਦੇ ਬਕਿ ਪਾਹਿ॥ ਜੁਗਾ ਜੁਗੈਤਰਿ ਖਾਹੀ ਖਾਹਿ॥ (ਪਉੜੀ ੩) 
(ਅ) ਸਾਚਾ ਸਾਹਿਬੁ ਸਾਚੁ ਨਾਇ ਭਾਖਿਆ ਭਾਉ ਆਪਰੁ॥ 

ਆਖਹਿ ਮੈਗਹਿ ਦੇਹਿ ਦੇਹਿ ਦਾਤਿ ਕਰੇ ਦਾਤਾਰੁ॥ (ਪਉੜੀ ੪) 
(ਏ) ਸਭਨਾ ਜੀਆ ਕਾ ਇਕੁ ਦਾਤਾ ਸੋ ਮੈ ਵਿਸਰਿ ਨ ਜਾਈ ॥ ੫॥ 

ਰੌਥ ਦਾ ਦਾਤਾਰ ਸਰੂਪ ਉਸ ਦੇ ਦਿਆਲੂ ਸਰੂਪ ਦਾ ਹੀ ਇੰਕ ਪੈਂਤੜਾ ਹੈ। 
ਜਿਹੜੇ ਲੋਕ ਰੌਂਬ ਕੋਲੋਂ ਦਾਤਾਂ ਮੈਗਦੇ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੁਚੇਤ ਜਾਂ ਅਚੇਤ ਇਹ 
ਯਕੀਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਰੌਥ ਦੇ ਅਤਰ ਇੰਕ ਐਸਾ ਹਿਰਦਾ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਜੋ ਲੋੜਵੈਦਾਂ 
ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਜਲਦੀ ਪਸੀਜਦਾ ਹੈ। ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਦਿਆ ਭਰਪੂਰ ਮੈਨੇ ਬਿਨਾਂ ਉਸ ਅੱਗੇ 
ਅਰਦਾਸਾਂ ਕਰਨ ਦਾ ਅਰਥ ਹੀ ਕੋਈ ਨਹੀਂ! ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਰੌਬ ਦੇ ਇਸ ਗੁਣ 
ਨੂੰ ਸਾਡੀ ਚੇਤਨਾ ਵਿੱਚ ਖ਼ੂਬ ਉਘਾੜਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਜਪੁਜੀ ਦਾ 
ਮੂਲ ਉਪਦੇਸ਼ ਨਾਮ ਸਿਮਰਨ ਦੀ ਤਾਕੀਦ, ਇਸ ਗੁਣ ਉੱਤੇ ਵੀ ਕਾਫ਼ੀ 
ਆਧਾਰਤ ਹੈ। ਜਿਹੜਾ ਰਥ ਮੈਗਿਆਂ ਤੇ ਅਣਮੈਗਿਆਂ ਵੀ ਲਗਾਤਾਰ ਦਾਤਾਂ ਦੇ 
ਰਿਹਾ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਨਾ ਕਿਰਤੌਂਗਤਾ ਦੇ ਧਰਮ ਦਾ ਪਾਲਣ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਰੌਥ ਦੇ ਦਾਤਾਰ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਾਲ ਰੂਪ 
ਵਿੱਚ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਹ ਆਰਥਕ ਦਾਤਾਂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਆਤਮਕ ਦਾਤਾਂ ਤਕ 
ਅਨੇਕਾਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ ਹੈ। ਹਰ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀ ਬਿਰਤੀ ਤੇ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ 
ਉਸ ਪਾਸੋਂ ਦਾਤਾਂ ਮੈਗਦਾ ਹੈ। ਪੰਜੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਰੌਬ ਨੂੰ 
“ਵੱਡਾ ਦਾਤਾ” ਸਿਧ ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਤੋਂ ਵਰੋਸਾਏ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀ 
ਵੱਡੀ ਗਿਣਤੀ ਤੇ ਅਥਾਹ ਵੈਨਗੀ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। 

ਬਹੁਤਾ ਕਰਮੁ ਲਿਖਿਆ ਨ ਜਾਇ॥ ਵਡਾ ਦਾਤਾ ਤਿਲੁ ਨ ਤਮਾਇ॥ 

ਕੇਤੇ ਮੈਗਹਿ ਜੋਧ ਅਪਾਰ॥ ਕੋਤਿਆ ਗਣਤ ਨਹੀਂ ਵੀਚਾਰੁ ॥ 
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ਕੇਤੇ ਖਪਿ ਖਪਿ ਤੁਟਹਿ ਵੇਕਾਰ॥ ਕੇਤੇ ਲੈ ਲੈ ਮੁਕਰੁ ਪਾਹਿ॥ 
ਕੇਤੇ ਮੂਰਖ ਖਾਹੀ ਖਾਹਿ॥ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਤਰਾਂ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਐਸਾ ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਕੇਵਲ ਆਰਥਕ ਦਾਤਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਚਾਹੇ ਕੋਈ “ਖਾਹੀ ਖਾਹਿ” 
ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਵਿਸ਼ਾਲ ਅਰਥ ਦੇਣਾ ਚਾਹੇ ਤਾਂ ਇਸ ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਵੀ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
ਰੱਬ ਦੀ ਦਿਆ ਕੇਵਲ ਆਰਥਕ ਹਿੱਤਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਦਾ ਹੀ ਸੋਮਾ ਨਹੀਂ, ਇਸ 
ਰਾਹੀਂ ਅਨੇਕਾਂ ਹੋਰ ਉਚੇਰੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੀ 
ਤਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਮਾਨੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਕੀਮਤਾਂ ਦੇ ਤਤਸਾਰ ਦਾ ਉਲੇਖ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਪੁਬਧ ਦੈਵੀ ਦਿਆ ਨਾਲ ਵਿਉਂਤੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਕੀਤਾ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 
ਜਤੁ ਪਾਹਾਰਾ` ਧੀਰਜੁ ਸੁਨਿਆਰੁ॥ ਅਹਰਣਿ ਮਤਿ ਵੇਦੁ ਹਥੀਆਰੁ॥ 
ਭਉ ਖਲਾ ਅਗਨਿ ਤਪਤਾਉ॥ ਭਾਂਡਾ ਭਾਉ ਐਮ੍ਰਿਤੁ ਤਿਤੁ ਢਾਲਿ॥ 
ਘੜੀਐ ਸਬਦੁ ਸਚੀ ਟਕਸਾਲ॥ ਜਿਨ ਕਉ ਨਦਰਿ ਕਰਮੁ ਤਿਨ ਕਾਰ॥ 
ਨਾਨਕ ਨਦਰੀ ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲ॥ ੩੮॥ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਸਰੀਰਕ, ਬੌਧਕ, ਸਮਾਜਕ, ਆਤਮਕ, ਕਲਾਤਮਕ 
ਅਨੋਕਾਂ ਕੀਮਤਾਂ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੀ ਦਿਆ ਦੁਆਰਾ ਉਸਰਦੀਆਂ ਨਿਸਰਦੀਆਂ 
ਦਰਸਾਈਆਂ ਹਨ। ਸੁਣਿਐ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਵੀ ਭਗਤਾਂ ਦੇ ਜਿਸ 
ਸਦੀਵੀ ਵਿਕਾਸ (ਨਾਨਕ ਭਗਤਾ ਸਦਾ ਵਿਗਾਸੁ) ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ ਹੈ ਉਸ ਵਿੱਚ 
ਰੇਠਲਿਆਂ ਤੋਂ ਉਤਲਿਆਂ ਦਰਜਿਆਂ ਤਕ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕਾਂ ਕੀਮਤਾਂ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। 
ਇਹ ਵੀ ਸਭ ਰੌਂਬੀ ਦਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਇਸ 
ਗੌਲ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦੇਂਦੇ ਲਗਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਕੁਝ ਇਕ 
ਕੀਮਤਾਂ ਤਕ ਸੀਮਤ ਨਾ ਕਰੇ ਸਗੋਂ ਇਕ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਦੂਜੀ ਕੀਮਤ ਦਾ ਅਨੁਭਵ 
ਕਰਦਾ ਨਿੱਤ ਔਗੇ ਵਧਦਾ ਜਾਏ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਹੋਣੀ 
ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਬਹੁਤ ਦਲੋਰ ਹੈ। ਉਹ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਚੇਤਨ ਕਰਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਮਨੁੱਖੀ ਵਿਅਕਤੀ ਅਖੁਟ ਸੈਭਾਵਨਾਵਾਂ ਦਾ ਭੈਡਾਰ ਹੈ : 
ਮਤਿ ਵਿਚਿ ਰਤਨ ਜਵਾਹਰ ਮਾਣਿਕ ਜੇ ਇਕ ਗੁਰ ਕੀ ਸਿਖ ਸੁਣੀ ॥ 
(ਪਉੜੀ ੬) 
ਉਹ ਕੀਮਤਾਂ ਦੇ ਸੈਤੁਲਨ ਤੇ ਸਰਵਤਰਤਾ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਉਚੇਚ ਨਾਲ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ 
ਕਰਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਨਾ ਆਰਥਕ ਕੀਮਤਾਂ ਵਲ ਸਾਰਾ ਧਿਆਨ ਦੇਂਦੇ ਹਨ, ਨਾ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵੱਲੋਂ ਅਨਗਹਿਲੀ ਕਰਕੇ ਉਚੇਰੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਪੂਤੀ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਅਰਪਣ 
ਨੂੰ ਸਹੀ ਜੀਵਨ ਜੁਗਤੀ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਉੱਤਮ ਕਿਸਮ ਦੇ ਸਮਾਜ ਬਾਬਤ ਵੀ 
ਇਸ ਤੋਂ ਇਹੀ ਸੁਝਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਜਨਤਾ ਦੇ ਸਰਬ-ਪੋਂਖੀ ਵਿਕਾਸ ਦਾ 


ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਤੇ ਰੂਪ / 91 


5। 5੧੮੦੫ 2੦੮ 51।3/। /। €॥0ਘਪੂ ।4੦॥੧੦1॥1€16੦॥॥&0।0੦11.੮੦॥॥ 


ਪ੍ਰਥਧ ਕਰੇ, ਕੇਵਲ ਆਰਥਕ ਤ੍ਰਿਪਤੀ ਦਾ ਨਹੀਂ। ਚਾਹੇ ਸਮਾਜ ਦਾ ਅਰਥਚਾਰਾ 
ਇਸ ਦਾ ਇਕ ਬੁਨਿਆਦੀ ਐਗ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੇ ਹੋਰ ਉਚੇਰੇ ਐਗ-ਕਲਾ, 
ਸਾਹਿਤ, ਵਿਗਿਆਨ, ਸਿੱਖਿਆ, ਦਰਸ਼ਨ, ਧਰਮ ਆਦਿ ਘੋਟ ਮਹੋਤਤਾ ਨਹੀਂ 
ਰਖਦੇ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕੀਮਤਾਂ ਦੇ ਸੇਤੁਲਨ ਤੋਂ' ਸੂਹ ਮੋੜਨ ਵਾਲੇ ਦਾ ਤੇਜ਼ ਖੰਡਨ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਜਿਸ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਇਕ ਔਧੀ ਹੇਠਲੀ ਕੀਮਤ ਨੂੰ ਥੇਮੇਚੀ ਮਹੌਤਤਾ 
ਦਿੱਤੀ ਜਾਏ ਉਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਰੁਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਗਤੀਹੀਣਤਾ ਦੇ ਖੜੇ 
ਪਾਣੀ ਵਿੱਚ ਤ੍ਰੋਕ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਲੋਕਾਂ ਵਿੱਚ ਜਸ ਖੋਟਣ ਦੀ ਲਾਲਸਾ ਨੂੰ ਵੱਡੇ 
ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਕਮਜ਼ੋਰੀ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਇਸ ਕੀਮਤ ਦੇ ਵਧੇ 
ਹੋਏ ਰੂਪ ਦਾ ਐਤ ਬਹੁਤ ਸੋਗੀ ਮੈਨਿਆ ਹੈ : 

ਜੇ ਜੁਗ ਚਾਰੇ ਆਰਜਾ ਹੋਰ ਦਸੂਣੀ ਹੋਇ॥ 

ਨਵਾ ਖੈਡਾ ਵਿਚਿ ਜਾਣੀਐ ਨਾਲਿ ਚਲੈ ਸਭੁ ਕੋਇ॥ 

ਚਗਾ ਨਾਉ ਰਖਾਇ ਕੈ ਜਸੁ ਕੀਰਤਿ ਜਗਿ ਲੇਇ॥ 

ਜੇ ਤਿਸੁ ਨਦਰਿ ਨ ਆਵਈ ਤ ਵਾਤ ਨ ਪੁਛੈ ਕੇ॥ 

ਕੀਟਾ ਐਦਰਿ ਕੀਟੁ ਕਰਿ ਦੋਸੀ ਦੋਸੁ ਧਰੇ॥ (ਪਉੜੀ ੭) 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿੱਚ ਰੌਬ ਦੀ ਦਿਆ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹੋਣ ਵਾਲੀਆਂ ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ 
ਦੀ ਬਜਾਏ ਇਸ ਦਿਆ ਦੇ ਰੁਕਣ ਕਰਕੇ ਜੋ ਦੁਰਭਾਗ ਵਾਪਰਦਾ ਹੈ ਉਸਦੀ 
ਚਿਤਾਵਨੀ ਹੈ। ਇਥੇ ਇਹ ਸੋਚ ਫੁਰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਦਿਆ ਕਿਉਂ ਰੁਕਦੀ ਹੈ ? 
ਦਿਆ ਦਾ ਸੈਬੈਧ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਕਰਮ ਨਾਲ ਹੈ ਜਾਂ ਇਸ ਦਾ ਵਰਸਣਾ ਜਾਂ ਵਰਜੇ 
ਰਹਿਣਾ ਨਿਰੋਲ ਰਥ ਦੀ ਮਨ ਮਰਜ਼ੀ ਉਤੇ ਆਧਾਰਤ ਹੈ ? ਇਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਰੌਥ ਦੇ 
ਨਿਆਂ ਦੀ ਸਮੌਸਿਆ ਖੜ੍ਹੀ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਧਾਰਮਕ ਚੇਤਨਾ ਬਹੁਤ ਵਾਰੀ ਰੌਂਬ ਨੂੰ 
ਮੌਜਾਂ ਦਾ ਮਾਲਕ, ਬੇਪਰਵਾਹ ਤੇ ਮੂਲੋਂ ਸੁਤੈਤਰ ਅਨੁਭਵ ਕਰਦੀ ਹੈ ਪਰ` 
ਵਿਗਿਆਨਕ ਚੇਤਨਾ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ਵਦਰਸ਼ਨ ਨਾਲ ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ। 
ਵਿਗਿਆਨਕ ਬਿਰਤੀ ਅਨੁਸਾਰ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸੁਭਾਗ ਜਾਂ ਦੁਰਭਾਗ, ਦੁਖ ਜਾਂ 
ਸੁਖ, ਉਸਦੇ ਆਪਣੇ ਕਰਮ ਦਾ ਫਲ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਮੌਜੀ ਠਾਕਰ ਜਾਂ ਭੋਲੇਨਾਥ ਦੀ 
ਮਰਜ਼ੀ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਨਹੀਂ। ਅਵਲ ਤਾਂ ਵਿਗਿਆਨਕ ਬਿਰਤੀਆਂ ਵਾਲੇ ਲੋਕ 
ਕਿਸੇ ਦੈਵੀ ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਮੈਨਦੇ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਪਰ ਜੇ ਮੈਨ ਵੀ ਲੈਣ ਤਾਂ ਉਸਨੂੰ 
ਨਿਆਂਕਾਰ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰਨ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦੇਂਦੇ ਹਨ। ਦਿਆ-ਸਰੂਪ ਰੌਥ ਜਾਂ ਨਿਆਂ- 
ਸ੍ਰੂਪ ਰਬ ਕਿਸ ਨੂੰ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤਾ ਜਾਏ, ਇਹ ਫ਼ੈਸਲਾ ਹਰ ਮਨੁੱਖ ਆਪ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਵਿੱਚ ਉਸ ਦੀ ਸਿੰਖਿਆ, ਸੇਗਤ, ਉਸ ਉਤੇ ਪਏ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਦੇ ਹੋਰ ਕਈ ਤੌਂਤਾਂ ਦਾ ਹੌਥ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਅਸਲੀਅਤ ਕੀ ਹੈ ? ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚੋਂ 
ਇਹ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਸਲੀਅਤ ਦੋਹਾਂ ਤੋਂ ਉਪਰ ਹੈ। ਰਬ ਨਾ ਨਿਰਾ 
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ਨਿਆਂਕਾਰ ਹੈ, ਨਾ ਨਿਰਾ ਦਿਆ-ਸਰੂਪ, ਉਹ ਦੋਵੇਂ ਭੀ ਹੈ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਤੋਂ 
ਵਧ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਕੁਝ। ਰੌਂਬ ਦੇ ਦਿਆ ਸਰੂਪ ਤੇ ਨਿਆਂ-ਸਰੂਪ (ਜਾਂ ਧਰਮ 
ਸਰੂਪ) ਦੀ ਕੁਝ ਵਿਚਾਰ ਅੱਗੇ ਵੀ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ। ਉਹ ਨਿਯਮ-ਬਧ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸਾਜ 
ਕੇ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਕਰਮ ਕਰਨ ਦੀ ਖੁਲ੍ਹ ਦੇਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਫਿਰ ਆਪਣੇ ਬਣਾਏ ਨਿਯਮਾਂ 
ਦੀ ਕਸੌਟੀ ਉੱਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰਮ ਪਰਖਦਾ ਹੈ। ਰੌਬ ਦੀ ਦਿਆ ਦਾ ਸੈਕਲਪ 
ਉਸਦੇ ਨਿਆਂ ਨਾਲ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕਸੁਰ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਬੁਰੇ 
ਨੂੰ ਬਿਨਾਂ ਉਸ ਦੇ ਆਪਣੇ ਦੋਸ਼ ਦੇ ਦੁਖ ਨਹੀਂ' ਦੇਂਦਾ ਤੇ ਦੋਸ਼ ਦੀ ਮਾਤਰਾ ਤੋਂ 
ਰਤਾ ਵਧ ਦੁਖ ਨਹੀਂ ਦੇਂਦਾ-ਪਰ, ਨੇਕ ਨੂੰ, ਉਸ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ ਤੋਂ ਵਧ, ਸੁਖ 
ਦੇ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਉਸ ਦੀ ਉਦਾਰ-ਦਿਲੀ ਦਾ ਤਕਾਜ਼ਾ ਹੈ। ਅਧਿਕਾਰ ਤੋਂ 
ਵੌਂਧ ਸਜ਼ਾ ਨਾ ਦੇਣਾ ਉਸ ਦੇ ਨਿਆਂ ਸਰੂਪ ਦੀ ਮੈਗ ਹੈ ਪਰ ਅਧਿਕਾਰ ਤੋਂ ਵਧ 
ਸੁਖ ਦੇ ਸਕਣਾ ਉਸ ਦੇ ਦਿਆ ਸਰੂਪ ਦਾ ਬਿਰਦ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿੰਚ ਕੋਈ 
ਐਤਰ-ਵਿਰੋਧ ਨਹੀਂ। ਸਪੱਸ਼ਟ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਦੁਖ ਆਪਣੇ ਕਰਮ ਦੇ 
ਫਲ ਵਜੋਂ' ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਪਰ ਸੁਖ (ਤੇ ਮੁਕਤੀ) ਰੋਬ ਦੀ ਦਿਆ ਨਾਲ ਵੀ ਮਿਲ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਉਤਮ ਮਨੁੱਖੀ ਅਦਾਲਤਾਂ ਵਿੱਚ ਵੀ ਇਸੇ ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਜੁਲਦਾ 
ਅਸੂਲ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ-ਜੇ ਕੋਈ ਦੋਸ਼ੀ ਸਜ਼ਾ ਤੋਂ ਬਚ ਜਾਏ ਤਾਂ ਬਰਦਾਸ਼ਤ 
ਕਰ ਲਓ, ਪਰ ਨਿਰਦੋਸ਼ ਨੂੰ ਉਕਾ ਸਜ਼ਾ ਨਹੀਂ ਮਿਲਣੀ ਚਾਹੀਦੀ। ਰੌਥ ਦੇ ਘਰ 
ਦੁਖ ਹਿਸਾਬ ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਪਰ ਸੁਖ ਜਾਂ ਮਾਫ਼ੀ ਖੁਲ੍ਹੇ ਦਿਲ ਨਾਲ। ਉਸ ਦਾ 
ਮਾਫ਼ੀ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਬਖਸ਼ਿਦ ਲਛਣ ਉਸ ਦੀ ਦਿਆ ਦਾ ਇਕ ਐਗ ਹੈ। ਜੇ ਉਹ 
ਦੋਸ਼ੀ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ ਵੀ ਦੇਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਇਸ ਲਈ ਕਿ ਉਹ ਕਿਸੇ ਇਕ ਕੀਮਤ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਖ਼ਾਤਰ ਸਾਰਾ ਸਮਾਂ ਖ਼ਰਚ ਕਰਕੇ ਹੋਰ ਕੀਮਤਾਂ ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ 
ਵਾਂਝਿਆਂ ਰਖ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਉਹ ਉਸ ਨੂੰ ਸਜ਼ਾ ਦੇ ਕੇ ਉਸ ਕੀਮਤ ਵਲ ਬੇਲੋੜੀ 
ਵਫ਼ਾ ਦੇਣ ਤੋਂ ਹਟਕਣਾ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾ ਕਿ ਉਸ ਦੀ ਰੁਚੀ ਹੋਰਨਾਂ ਕੀਮਤਾਂ ਵਲ 
ਵੀ ਹੋਵੇ। ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਵਧਦਾ ਅਨੁਭਵ ਜੀਵਨ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਸ਼ਰਤ ਹੈ। 
ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਕੋਈ ਸੀਮਾਂ_ਨਹੀਂ। ਕੀਮਤਾਂ ਦੀਆਂ ਨਿਤ ਨਵੀਆਂ ਸੈਭਾਵਨਾਵਾਂ ਸਾਹਮਣੇ 
ਆਉਂਦੀਆਂ ਰਹਿਦੀਆਂ ਹਨ। ਸਭਿਅਤਾ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਇਸ ਕਥਨ ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਨ ਪੁਰਾਤਨ ਮਨੁੱਖ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਨੂੰ ਮਾਣ 
ਸਕਦਾ ਸੀ ਸਾਧਾਰਨ ਵਰਤਮਾਨ ਮਨੁੱਖ ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਵਧ ਕੀਮਤਾਂ ਨੂੰ 
ਮਾਣਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਰੌਥ ਦੀ ਦਿਆ ਦਾ ਹੀ ਨਿਤ ਵਧਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੈ। 
ਉਤ 
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ਮਨੌੱਖ ਦਾ ਸੈਕਲਪ 


ਜੁਪਜੀ ਵਿੱਚ 'ਨੁੱਖ” ਸ਼ਬਦ ਕਿਧਰੇ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ ਤੇ ਨਾ ਹੀ 'ਆਦਮੀ", 
'ਇਨਸਾਨ' ਜਾਂ 'ਮਾਨਸ'। 'ਜੀਅ” ਲਫ਼ਜ਼ ਬਹੁਤ ਵਾਰੀ ਆਇਆ ਹੈ ਪਰ ਇਹ 
ਸਿਰਫ਼ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦਾ ਹੀ ਸੂਚਕ ਨਹੀਂ, ਸਭ ਜਾਨਵਰਾਂ ਦਾ ਵਾਚਕ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿੱਚ ਪਸੂ, ਪੈਛੀ ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਉੱਂਵ ਕਈ ਵਾਰੀ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਇਸ 
ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਐਸੇ ਪ੍ਰਕਰਨ ਵਿੱਚ ਵੀ ਹੋਈ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਅਰਥ ਮਨੁੱਖ ਹੀ ਕੀਤੇ 
ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਚੋਂਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਧਰਤੀ ਨੂੰ “ਧਰਮਸਾਲ” ਕਹਿਣ 
ਬਾਅਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਲਿਖਦੇ ਹਨ: 
ਤਿਸੁ ਵਿਚਿ ਜੀਅ ਜੁਗਤਿ ਕੇ ਰੈਗਿ॥ ਤਿਨਕੇ ਨਾਮ ਅਨੇਕ ਅਨੰਤ॥ 
ਕਰਮੀ ਕਰਮੀ ਹੋਇ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਸਚਾ ਆਪਿ ਸਚਾ ਦਰਬਾਰੁ॥ 
ਰਬ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਜੀਵਾਂ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਪਰਖ ਹੋਣ ਦਾ ਇਥੇ 
ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ ਉਹ ਮਨੁੱਖ ਹੀ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਪਸ਼ੂ ਪੈਂਛੀ ਨਹੀਂ, ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਧਾਰਨ 
ਭਾਰਤੀ ਪਰੈਪਰਾ ਅਨੁਸਾਰ ਔਗੇ ਜਾਕੇ ਪਸ਼ੂਆਂ ਪੋਛੀਆਂ ਦੇ ਕਰਤਵਾਂ ਦੀ 
ਵਿਚਾਰ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ। ਦੂਜੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ “ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਜੀਅ ਹੁਕਮਿ ਮਿਲੈ 
ਵਡਿਆਈ” ਤੁਕ ਵਿੱਚ ਵੀ ਜੀਅ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਪਰ 
ਸਲ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਇਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸਭ ਜਾਨਦਾਰਾਂ ਲਈ ਕੀਤੀ ਲਗਦੀ ਹੈ: 
ਜੀਅ ਜਾਤਿ ਰੈਗਾ ਕੇ ਨਾਵ॥ ਸਭਨਾ ਲਿਖਿਆ ਵੁੜੀ ਕਲਾਮ॥ 
ਏਹੁ ਲੇਖਾ ਲਿਖਿ ਜਾਣੈ ਕੋਇ। ਲੇਖਾ ਲਿਖਿਆ ਕੇਤਾ ਹੋਇ॥ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਤ਼ੈਰ-ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਾਂ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜ ਕੇ 
ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ। ਕਈਆਂ ਰੋਗਾਂ, ਨਾਵਾਂ ਤੇ ਜ਼ਾਤਾਂ ਦੇ ਜੀਵਾਂ ਵਿੱਚ 
ਪਸੂ, ਪੈਛੀ ਮਨੁੱਖ ਸਭ ਸ਼ਾਮਲ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਸਾਰੇ 
ਪ੍ਾਣਧਾਰੀ ਹਨ। ਭਾਰਤੀ ਸਾਹਿਤ ਵਿੱਚ ਜੀਆ ਜਾਂ ਜੀਵ ਲਫ਼ਜ਼ ਬਹੁਤ ਸੀਮਤ 
ਅਰਥਾਂ ਵਿੱਚ ਵੀ ਵਰਤੀਦਾ ਹੈ। ਜੀਵ ਦੇ ਆਮ ਅਰਥ ਹਨ ਜੀਵ ਆਤਮਾ, ਜਾਂ 
ਆਤਮਾ। ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਤੀਸਰੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ “ਜੀਅ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ 
ਇਹੀ ਅਰਥ ਹਨ : 


ਗਾਵੈ ਕੋ ਸਾਜਿ ਕਰੇ ਤਨੁ ਖੇਹ॥ ਗਾਵੈ ਕੋ ਜੀਅ ਲੋ ਫਿਰਿ ਦੇਹ॥ 
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ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿੱਚ “ਜੀਅ” ਦਾ ਤਨ ਨਾਮ ਨਾਲ ਜੁੜਨਾ ਤੇ ਇਸ ਨਾਲੋ” 
ਵਿਛੜਨਾ ਦੋਵੇ' ਸੈਭਵ ਦਸੇ ਹਨ। ਆਤਮਾ ਸਰੀਰ ਤੋਂ ਲਈ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ ਤੇ 
ਮੁੜ ਇਸ ਨੂੰ ਮਿਲ ਵੀ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇੰਥੇ ਜਿਸ ਸਰੀਰ ਜਾਂ ਆਤਮਾ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 
ਹੈ ਉਹ ਜ਼ਰੂਰੀ ਤੌਰ ਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਸਰੀਰ ਜਾਂ ਮਨੁੱਖੀ ਆਤਮਾ ਨਹੀਂ। ਸਭ ਜਾਨਦਾਰਾਂ 
ਦੇ ਸਰੀਰਾਂ ਤੇ ਆਤਮਾਵਾਂ ਉਤੇ ਇਹ ਤੁਕਾਂ ਢੁਕਾਈਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ ਪਰ 
ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਜ਼ੋਰ ਬਹੁਤਾ ਮਨੁੱਖਾਂ ਉਤੇ ਹੈ, ਜਾਨਵਰਾਂ ਦੀ 
ਵਖਰੀ ਹਸਤੀ ਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਕਿਤੇ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ' ਦਿੱਤਾ। ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਜੀਅ ਦੇ ਅਰਥ ਮਨੁੱਖੀ ਆਤਮਾ ਕਰਨੇ ਹੀ ਯੋਗ ਹਨ। ਮਨੁੱਖ 
ਵਿਅਕਤੀ ਬਾਬਤ ਇਹ ਤੁੰਕਾਂ ਦੋ ਗੱਲਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। (1) ਇਹ 
ਵਿਅਕਤੀ ਦੂਹਰੀ ਹੈ, ਸਰੀਰ ਅਤੇ ਆਤਮਾ ਦੇ ਦੋ ਐਗਾਂ ਦੇ ਜੁੜਨ ਨਾਲ ਹੋਂਦ 
ਵਿੱਚ ਆਈ ਹੈ। (2) ਇਸ ਦੀ ਆਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ ਸਰੀਰ ਦੇ ਨਸ਼ਟ ਹੋਣ ਬਾਅਦ 
ਵੀ ਕਾਇਮ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਨਵੇਂ ਸਰੀਰ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਦੋਵੇ 
ਨੁਕਤੇ ਭਾਰਤੀ ਧਰਮਾਂ ਵਿੱਚ ਬਹੁਤ ਆਮ ਹਨ। ਆਵਾਗੌਣ ਦੇ ਸਿਧਾਂਤ 
ਅਨੁਸਾਰ ਜੀਵ ਆਤਮਾ ਕਈ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਦੇ ਸਰੀਰਾਂ ਵਿੱਚ ਵਿਰਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਤੇ 
ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਦੀ ਹੋਂਦ. ਦੇ ਪੌਥੋਂ ਸਭ ਜਾਨਦਾਰ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਮਨੁੱਖ 
ਨਾਲ ਸਾਂਝ ਰਖਦੀਆਂ ਹਨ। ਭਾਰਤੀ ਧਰਮਾਂ ਨੇ ਇਸ ਸਾਂਝ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਜ਼ੋਰ 
ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਵਿੱਚ ਪਸ਼ੂ ਪੈਛੀਆਂ ਲਈ 
ਕੋਮਲਤਾ ਜਗਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ 
ਇਸ ਸਾਂਝ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਉਘਾੜਿਆ ਬਲਕਿ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਅਜਿਹੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਬਾਰ ਬਾਰ 
ਪਾਠਕਾਂ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਲਿਆਂਦਾ ਹੈ ਜਿਹੜੇ ਪਸ਼ੂਆਂ ਪੈਛੀਆਂ ਤੋਂ ਉਸ ਨੂੰ 
ਨਿਖੇੜਦੇ ਹਨ। ਹੇਠਾਂ ਕੁਝ ਕੁ ਅਜਿਹੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਚਰਚਾ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। 

ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿੱਚ ਜਦੋਂ' ਮਨੁੱਖ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਆਉਂਦੀ ਹੈ 
ਤਾਂ ਸਭ ਤੋਂ' ਪਹਿਲਾ ਫ਼ਰਕ ਜੋ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨਾਲੋਂ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਉਹ ਇਸ 
ਦਾ' ਦੋ ਲੱਤਾਂ ਦੇ ਭਾਰ ਸਿੰਧਾ ਤੁਰ ਸਕਣਾ ਹੈ। ਬਾਂਦਰ, ਲੈਗੂਰ, ਬਣਮਾਹਨੂੰ 
ਆਦਿਕ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਵੀ ਥੋੜਾ ਬਹੁਤ ਸਿੰਧਾ ਖਲੋ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਕੋਗਰੋੜ ਜਾਂ ਗੈੜ੍ਹ ਦੀ ਹੌਂਡੀ ਪੂਰਨ ਤੌਰ ਤੇ ਅਜਿਹੀ ਸਿੰਧੀ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ ਜਿਹੀ 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਹੇਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਫ਼ਰਕ ਦਾ ਸਦਕਾ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਧੜ ਦੇ ਉਪਰਲੇ ਹਿੱਸੇ 
ਦੇ ਐਗ ਫਿਰਨ ਤੁਰਨ ਦੀ ਕਿਰਿਆ ਵਿੱਚ ਹਿੱਸਾ ਪਾਉਣ ਤੋਂ' ਮੁਕੈਮਲ ਤੌਰ ਉਤੇ 
ਸੁਤਤਰ ਹੋ ਗਏ ਹਨ ਤੇ ਉਹ ਹੌਥਾਂ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਕੈਮਾਂ ਲਈ ਵਰਤ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
ਹੌਥਾਂ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਮਹੌਤਪੂਰਨ ਲਾਭ ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਉਠਾਇਆ ਹੈ ਉਹ ਆਪਣੀਆਂ 
ਲੋੜਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਨ ਲਈ ਸੇਦ, ਔਜ਼ਾਰ ਜਾਂ ਹਥਿਆਰ ਬਣਾਉਣਾ ਹੈ। ਕਈ 
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ਜਾਨਵਰ ਵੀ ਆਪਣੇ ਚਾਰ ਪੈਰਾਂ ਵਿੱਚੋਂ' ਦੋਹਾਂ ਪੈਰਾਂ ਨੂੰ ਕਦੇ ਕਦੇ ਹੌਸ਼ਾਂ ਦੇ ਤੌਰ 
ਉੱਤੇ ਵਰਤ ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਆਲ੍ਹਣੇ, ਖੁੰਡਾਂ, ਗ਼ਾਰਾਂ ਬਣਾਉਣ, ਖ਼ੁਰਾਕ ਇਕਂਠੀ 
ਕਰਨ ਜਾਂ ਦੁਸ਼ਮਨ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਲਈ ਪੋਂਥਰ, ਸੋਟੀ ਚੁਂਕਣ ਦੇ ਕੈਮ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਲੈ 
ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਜਿਸ ਕਮਾਲ ਤੇ ਵੈਨ-ਸੁਵੈਨੀ ਕਿਰਿਆ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖੀ ਹੌਂਥ 
ਪਰਵਿਰਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਉਹ ਮਨੁੱਖ ਜਾਤੀ ਦੀ ਗੌਰਵਤਾ ਦਾ ਬਹੁਤ ਵੱਡਾ ਆਧਾਰ 
ਹੈ। ਹੌਥਾਂ ਨਾਲ ਪੌਥਰ, ਲਕੜੀ ਤੇ ਧਾਤਾਂ ਦੇ ਸੈਦ ਤੇ ਹਥਿਆਰ ਬਣਾ ਕੋ ਹੀ 
ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨਾਲੋਂ ਅਧਿਕ ਮਾਤਰਾ ਵਿੱਚ ਪਰਕਿਰਤੀ ਉਤੇ ਵਸੀਕਾਰ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਤੇ ਆਪਣੀ ਸਭਿਅਤਾ ਦੇ ਮਹਿਲ ਦੀ ਚਕਰਿਤ ਕਰਨ ਵਾਲੀ 
ਉਸਾਰੀ ਕੀਤੀ। ਜਿਵੇਂ ਜਿਵੇਂ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਹੱਥਾਂ ਨੂੰ ਨਵੇਂ ਨਵੇਂ ਕੈਮਾਂ ਲਈ 
ਵਰਤਦਾ ਰਿਹਾ, ਤਿਵੇਂ ਤਿਵੇਂ ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਬੁੱਧੀ ਵਧੇਰੇ ਬਰੀਕੀ ਨਾਲ 
ਵਰਤਣ ਦੀ ਲੋੜ ਪੈਂਦੀ ਰਹੀ। ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਉਸ ਦੇ ਸੈਦਾਂ ਦੇ 
ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਹੁੰਦਾ ਰਿਹਾ। ਇਸ ਬੌਧਕ ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਰਫ਼ਤਾਰ ਓਦੋਂ 
ਬਹੁਤ ਤੇਜ਼ ਹੋਂ ਗਈ ਜਦੋਂ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਬੋਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਕੀਤੀ। ਬੋਲੀ ਦੀ ਵਰਤੋ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹੋਰ ਜਾਨਵਰਾਂ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਨ ਵਿੱਚ ਦੂਸਰਾ ਵੱਡਾ ਕਦਮ ਸੀ। ਆਪਣੇ 
ਛਰ, ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਜਾਂ ਭੁੱਖ ਨੂੰ ਪੁਗਟ ਕਰਨ ਲਈ ਬੇਸ਼ਕ ਜਾਨਵਰ ਕੁਝ ਸਾਧਾਰਨ 
ਆਵਾਜ਼ਾਂ ਕੇਂਢ ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਪਰ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੀਆਂ ਆਵਾਜ਼ਾਂ ਨੂੰ ਜਿਸ ਉੱਚੇ 
ਪੰਧਰ ਉੱਤੇ ਪੂਜਾ ਕੇ ਵਰਤਦਾ ਹੈ ਉਹ ਲਗਭਗ ਇਵ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਾਉਂਦੀਆਂ 
ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਜਾਨਵਰਾਂ ਤੋਂ ਜ਼ਰਾ ਕੁ ਵਧੀਕ ਵਿਕਸਤ ਜੀਵ ਹੀ ਨਹੀਂ, 
ਬਿਲਕੁਲ ਵਖਰੀ ਹਸਤੀ ਹੈ। ਤੇ ਜਦੋਂ ਬੋਲੀ ਲਿਖਤ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਨ ਕਰ ਲੈਂਦੀ 
ਹੈ ਤੇ ਅੱਖਰਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ਮਾਨ ਹੋਣ ਲੱਗਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਹੋਣੀਆਂ ਦਾ 
ਕੋਈ ਪਾਰਾਵਾਰ ਨਹੀਂ ਰਹਿਦਾ। ਔਖਰਾਂ ਬਿਨਾਂ ਮਨੁੱਖੀ ਸਭਿਅਤਾ ਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ 
ਦੇ ਉਚੇਰੇ ਪੜਾਵਾਂ ਦਾ ਕਿਆਸ ਕਰਨਾ ਹੀ ਅਸੈਭਵ ਹੈ। ਔਖਰ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ 
ਸਭ ਕਾਢਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਅਧਿਕ ਅਸਚਰਜ ਕਾਢ ਹੈ। ਸ਼ਾਇਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਅੱਖਰਾਂ 
ਦੀ ਮੌੜਤਾ ਤੋਂ ਵਿਸਮਾਦਤ ਹੋ ਕੇ ਹੀ ਇਹ ਸਤਰਾਂ ਲਿਖੀਆਂ ਹਨ : 
ਅਖਰੀ ਨਾਮੁ ਅਖਰੀ ਸਾਲਾਹ॥ ਅਖਰੀ ਗਿਆਨੁ ਗੀਤ ਗੁਣ ਗਾਹ॥ 
ਅਖਰੀ ਲਿਖਣੂ ਬੋਲਣੁ ਬਾਣਿ॥ ਅਖਰਾ ਸਿਰਿ ਸੋਜੋਗੁ ਵਖਾਣਿ॥ 
ਡਰ ਹੈਂ ਦਿ ਤੇ ਥੋਲਣ ਦੋਹਾਂ ਨਾਲ ਸੈਬਧਤ ਕਰਨ ਤੋਂ ਪਤਾ ਲਗਦਾ 
ਕਈ ਥੀ ਤਕ ਔਰ ਨੰ ਬੋਲੀ ਦੇ ਕੇਵਲ ਲਿਖਤੀ ਹੀ ਨਹੀਂ' ਜ਼ਬਾਨੀ ਰੂਪ 
ਕਿਰਤ ਦਾ ਵਿਕ ਹਥਲੀ ਦੇ ਇਨਹਾਂ ਦਰਾਂ ਰੂਪਾਂ ਬਗੈਰ ਮਨੁੱਖੀ ਹਥਾਂ ਦੀ 
ਦੀਆਂ ਸਾਧਾਰਨ ਛੁ ਤਤ ਨਹੀਂ ਸੀ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਮਨੁੱਖੀ ਕਿਰਤ ਸਰੀਰ 
ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਨ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸੁਹਜ ਭਾਵਾਂ ਦੇ 
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ਅਭਿਵਿਐਜਨ ਦਾ ਵੀ ਮਾਧਿਅਮ ਬਣਦੀ ਹੈ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ 
ਵਧੀਆ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਭਾਸ਼ਾ ਰਾਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖੀ ਸਭਿਅਤਾ (੦੮110੩60ਗ) ਦੇ 
ਵਿਕਾਸ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖੀ ਹੌਥ ਸਭ ਤੋਂ ਵੇਡਾ ਹਿੰਸਾ ਅਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਪਰ ਮਨੁੱਖੀ 
ਸਭਿਆਚਾਰ (੦0106) ਦੀ ਪਰਫੁਲਤਾ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੀ ਮਹੋਤਤਾ 
ਵਧੇਰੇ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਜਿਵੇਂ ਮਨੁੱਖ ਵਿਕਸਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਉਹ ਆਪਣੇ ਮਨ ਦੇ ਡੂਘੇ 
ਸੂਖਮ ਭਾਵਾਂ ਤੇ ਸੁਹਜ ਬਿਰਤੀਆਂ ਨੂੰ ਬੋਲੀ ਰਾਹੀਂ ਪੁਗਟ ਕਰਨ ਦੀ ਧੂਹ 
ਅਨੁਭਵ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਅਜਿਹੀ ਧੂਹ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉਤੇ ਹੀ ਔਖਰਾਂ 
ਦੀ ਮਹੌਤਤਾ ਸਵੀਕਾਰ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਹ ਧੂਹ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਹੋਰਨਾਂ ਮਨੁੱਖਾਂ ਜਾਂ 
ਪਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਅਧਿਕ ਨੇੜੇ ਆਉਣ ਨਾਲ ਵਧਦੀ ਹੈ। ਸਭਿਅਤਾ ਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰ 
ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਮਨੁੱਖ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨਾਲ ਰਿਸ਼ਤਾ ਡੂਘਾ, ਬਹੁ= 
ਪੌਖੀ ਤੇ ਵਧੇਰੇ ਚੇਤਨ ਬਣਾਉਂਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਮਾਜਕ ਚੇਤਨ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ 
ਤੇ ਡੂਘਾਈ ਮਨੁੱਖੀ ਉੱਨਤੀ ਲਈ ਓਨੀ ਹੀ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਜਿਨੀ ਪਰਕਿਰਤੀ ਬਾਬਤ 
ਮਨੁੱਖੀ ਸੂਝ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਤੇ ਡੂਘਾਈ। ਜਿੱਥੇ ਇੰਕ ਪਾਸੇ ਮਨੁੱਖ ਪਰਕਿਰਤੀ 
ਵਿੱਚ ਵਰਤ ਰਹੇ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਖੋਜ ਕਰਦਾ ਹੈ ਓਥੇ ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ ਸਮਾਜ ਦੇ 
ਸਮੂਹਕ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਲੋੜੀਂਦੀ ਮਰਯਾਦਾ ਤੇ ਵਿਧਾਨ ਦੇ ਕਾਇਦੇ ਢੂਡਦਾ ਹੈ। 
ਪਸ਼ੂ ਪੈਛੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਨਿਰਾਲੇਪਣ ਦਾ ਤੀਸਰਾ ਆਧਾਰ ਇਸ ਦੀ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਸਮਾਜਕ ਸੂਝ ਹੈ। ਦੁਸ਼ਮਣਾਂ ਦਾ ਭੈ, ਉਲਾਦ ਦਾ ਮੋਹ, ਕਾਮ ਤੇ ਬਦਲੇ 
ਦੀ ਐਗ, ਖੇਡਣ ਤੇ ਪਿਆਰ ਕਰਨ ਦੀ ਚਾਹ, ਧੋਖਾ' ਦੇਣ ਤੇ ਅਤਿਆਚਾਰ 
ਕਰਨ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਤੇ ਹੋਰ ਕਈ ਜਜ਼ਬੇ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀਆਂ ਐਸੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਮੁਢਲਾ ਰੂਪ ਜਾਨਵਰਾਂ ਵਿੱਚ ਤੇ ਬਹੁਤ ਪਰਫੁਂਲਤ ਰੂਪ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿੱਚ ਮਿਲ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਧਾਰਮਕ ਵਲਵਲੇ, ਸਮਾਜਕ ਤੇ ਸਦਾਚਾਰਕ ਭਾਵ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀ 
ਤੋਂ ਵਿਸਮਾਦ ਮਾਣਨ ਦੀ ਰੁਚੀ ਕੇਵਲ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੀ ਹੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ। ਜਦੋਂ 
ਅਸੀਂ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਬਣਾਉਣਾ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਇਸ ਮੈਤਵ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ 
ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਿੱਚ ਰੌਖ ਕੇ ਦੇਖਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਯਤਨ ਵਿੱਚ 
ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੀ ਉਚੇਰੀ ਸਦਾਚਰਰਕ, ਕਲਾਤਮਕ ਤੇ ਅਧਿਆਤਮਕ ਸੂਝ 
ਇਸ ਨੂੰ ਜਾਨਵਰਾਂ ਤੋ ਬਹੁਤ ਸਪਸ਼ੌਟਤਾ ਨਾਲ ਨਿਖੇੜਦੀ ਹੈ, ਤੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ 
ਇਹ ਪੌਖ ਹੀ ਸਭ' ਤੋਂ ਵਧ ਉੱਘੜ ਕੇ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। 
ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਿੱਚ ਰੌਖ ਕੇ ਦੇਖਣ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਮਨੁੱਖ ਦੀ 
ਹਕੀਕਤ ਸਮਝਣ ਦਾ ਦੂਸਰਾ ਤਰੀਕਾ ਇਸ ਦੇ ਭੂਤ ਤੇ ਭਵਿੱਖ ਨੂੰ ਸੋਚਣਾ ਹੈ। 
ਮਨੁੱਖ ਸਰੀਰਕ ਬਣਤਰ ਦੇ ਪੌਖੋਂ' ਭਾਵੇਂ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨਾਲ ਕਾਫ਼ੀ ਸਾਂਝ ਰਖਦਾ ਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਹੀ ਵਿਕਾਸ ਕਰਕੇ ਹੱਦ ਵਿੰਚ ਆਇਆ ਹੋਵੇ ਪਰ ਜਿਸ ਸੇਧ ਵਿੱਚ 
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ਹੁਣ ਇਸ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਰੋ ਰਿਹਾ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਉਹ ਜਾਨਵਰਾਂ ਨਾਲ ਇਸ 
ਦੀ ਸਾਂਝ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਮੌਧਮ ਕਰ ਦੇਂਦੀ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਐਤਮ ਹੋਣੀ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 
ਇਸ ਦੇ ਭੂਤ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਰੇਠ ਰੌਖਕੇ ਬਣਾਉਣਾ ਅਯੋਗ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੀ 
ਵਰਤਮਾਨ ਸੇਧ ਇਸ ਦੀ ਸਦਾਚਾਰਕ ਤੇ ਆਤਮਕ ਪੂਰਨਤਾ ਵੱਲ ਇਸ਼ਾਰਾ 
ਕਰਦੀ ਹੈ। ਚਾਰੇ ਪਸ਼ੂ ਰੁਚੀਆਂ ਮਨੁੱਖ ਤੋਂ' ਵਿਦੈਗੀ ਲੈਣ ਤੋਂ ਇਨਕਾਰ ਕਰਦੀਆਂ 
ਰਹਿਦੀਆ ਦਿਸਦੀਆਂ ਹਨ ਪਰ ਮਨੁੱਖ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਹਠ ਅੱਗੇ ਹਾਰ ਮੈਨਦਾ ਪ੍ਰਤੀਤ 
` ਨਹੀਂ ਹੁਦਾ। ਮਨੁੱਖੀ ਵਿਅਕਤੀ ਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਜ ਹਰ ਜੁਗ ਵਿੱਚ ਆਪਣਾ 
ਆਦਰਸ਼ ਉੱਚਾ ਕਰੀ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਵਿਅਕਤੀ ਤੇ ਸਮਾਜ ਦਾ ਜੀਵਨ ਮਨੋਰਥ 
ਸਮਝਣ ਨਾਲ ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਬਾਬਤ ਅਸੀ ਆਪਣਾ ਸੈਕਲਪ ਸਹੀ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਧਾਰਨ 
ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਵਿਅਕਤੀ ਤੇ ਸਮਾਜ ਕੋਈ ਸਥਿਰ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਨਹੀਂ, ਇਹ 
ਸਦਾ ਗਤੀਸ਼ੀਲ, ਪ੍ਰੀਵਰਤਣਸ਼ੀਲ ਤੇ ਪ੍ਰਯੋਜਨ-ਯੁਕਤ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਗਤੀ 
ਦੀ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰੀਵਰਤਣ ਦੀ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਰਯਜਨਾਂ ਦੀ ਫੂੰਘੀ ਸੂਝ ਬੀਰ ਮਨੁੱਖ 
ਕੀ ਹੈ” ਦੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ ਉੱਤਰ ਸੈਪੂਰਣ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਦੂਸਰੇ ਮਨੁੱਖਾਂ 
ਨਾਲ, ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਜਾਂ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨਾਲ ਕਿਹੋ ਜਿਹੇ ਸੈਬੈਧ ਹੋਣਗੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
` ਨਿਰਭਰ ਇਸ ਗੱਲ ਉੱਤੇ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਕੀ ਤਸੌਵਰ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸਦਾਚਾਰਕ ਤੇ ਆਤਮਕ ਚੇਤਨਾ ਡੂਘੀ ` 
ਕਰਨ ਦਾ ਬਹੁਤ ਯਤਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਚਾਹੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸਿਧਾਂਤਕ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਇਹ ਚਰਚਾ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਕੀ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਚੋਰਨਾਂ ਜੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਕੀ ਫ਼ਰਕ ਹੈ ਜਾਂ 
. ਇਸ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਕੀ ਹੈ ਪਰ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਜ਼ਨ੍ਹਾਂ ਪੌਖਾਂ ਨੂੰ ਵਿਕਸਤ ਕਰਨ 
ਦਾ ਉਹ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਪਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਨਾਲ ਜਾਂ ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਕਿਹੋ ਜਿਹਾ ਸਬੈਧ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਪਤਾ ਲੈਂਗਣ 
ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਬਾਬਤ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਉੱਤੇ ਕਾਫ਼ੀ ਰੋਸ਼ਨੀ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਮੁਢ 
ਵਿੱਚ ਅਤੇ ਐਤ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਸੋਚ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆਂ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ 
ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪਣੇ ਮਨ ਦੀ ਉਸ ਹੂਕ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਜਿਹੜੀ ਸੋਚ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਤਰਲੇ ਲੈਣ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਐਦਰ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ : 

ਕਿਵ ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਈਐ ਕਿਵ _ਕੁੜੈ ਤੁਟੈ ਪਾਲਿ॥ 

ਸੈਂਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਸਨੁੱਖੀ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਦਰਜੇ ਗਿਣਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਐਤਮ ਦਰਜੇ ਦਾ ਨਾਂ “ਸੋਚ ਖੈਡ” ਰੌਖਿਆ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਮੁਢ ਵਿੱਚ ਸਚਿਆਰਾ 
ਬਣਨ ਦੀ ਸਮਸਿਆ ਖੜ੍ਹੀ ਕਰਨ ਤੇ ਐਤ ਵਿੱਚ ਸੋਚਖੋਡ ਵਿੱਚ ਪਹੁਚਣ ਦਾ 
ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਨ ਤੋਂ` ਇਹੀ ਸੂਚਨਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਐਤਮ ਆਦਰਸ਼ 
ਸੋਚ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਮੈਨਦੇ ਹਨ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਸੋਚ ਦੀ, ਅਸਲੀਅਤ ਦੀ, ਯਥਾਰਥ 
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ਦੀ ਖੋਜ ਹੀ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਹੈ। ਇਸੇ ਸੋਚ ਦੀ ਖੋਜ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਸਦਾਚਾਰਕ, ਸਮਾਜਕ, ਮਾਨਸਕ ਤੇ ਆਤਮਕ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ 
ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਜ਼ਰੂਰੀ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤਾ _ਹੈ। 

ਮਨੁੱਖੀ ਆਤਮਾ ਦਾ ਬ੍ਰਹਮ ਨਾਲ ਸੈਥੋਧ ਭਾਰਤੀ ਵੇਦਾਂਤੀ ਦਾਇਰਿਆਂ 
ਵਿੱਚ ਲੈਮੀ ਬਹਿਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਖਣਿਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧ ਤੇ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਮਨੁੱਖ ਨਾਲ ਸੈਬੋਧ, ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਆਧੁਨਿਕ ਸਮਾਜਵਾਦੀ 
ਦਾਇਰਿਆਂ ਵਿੱਚ ਵਿਚਾਰੇ ਜਾ ਰਹੇ ਵਿਸ਼ਿਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਸਿਰਕੇਂਢ ਹਨ। ਅਦ੍ਰੈਤਧਾਰਾ 
ਦੇ ਵੇਦਾਂਤੀ ਆਤਮਾ ਤੇ ਬ੍ਰਹਮ ਨੂੰ ਇੰਕ ਕਹਿਦੇ ਹਨ ਤੇ ਮਾਰਕਸਵਾਦੀ ਧਾਰਾ 
ਦੇ ਸਮਾਜਵਾਦੀ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸਮਾਜ -ਤੋਂ ਬਿਨਾਂ ਤੁਛ ਮੈਨਦੇ ਹਨ। ਮਨੁੱਖ 
ਪਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਜਿਤਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰੇ ਕਿ ਇਸ ਨਾਲ ਇਕ ਸੁਰ ਹੋਣ ਦਾ, ਇਸ 
ਨੁਕਤੇ ਬਾਰੇ ਅਧਿਆਤਮਵਾਦੀਆਂ ਤੇ ਯਥਾਰਥਵਾਦੀਆਂ ਦੀ ਪਹੁਚ ਵਿੱਚ ਕਾਫ਼ੀ 
ਐਤਰ ਹੈ। ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨਾਲ ਸੈਘਰਸ਼` ਕੀਤਿਆਂ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਇਸ ਨਾਲ ਇਕਸੁਰ ਹੋਇਆਂ, ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦਾ ਉੱਤਰ 
ਇਸ ਗੌਲ ਉੱਤੇ ਆਧਾਰਤ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਸਭ ਤੋ' ਬਲਵਾਨ 
ਧੂਹਾਂ ਪਦਾਰਥਕ ਹਨ ਜਾਂ ਆਤਮਕ। ਯਥਾਰਥਵਾਦੀ ਇਹ ਵੀ ਕਹਿਦੇ ਹਨ ਕਿ 
ਸਭ ਮਨੁੱਖੀ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਐਤਮ ਸੋਮਾ ਸਮਾਜ ਹੈ। ਇਹ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਪਰਕਿਰਤੀ 
ਬਿਨਾ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕਾਂ ਲੋੜਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦੀਆਂ ਪਰ ਪਰਕਿਰਤੀ 
ਤੋਂ ਆਪਣੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਅਵੱਸ਼ ਸਮਾਜ ਦਾ ਮੁਹਤਾਜ ਹੈ। 
ਕਈ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਰਲਵੇ' ਮਿਲਵੇ' ਯਤਨਾਂ ਨਾਲ ਵਿਕਸਤ ਹੋਏ ਸੈਦਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 
ਬਿਨਾ ਤੇ ਹੋਰ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ ਕੰਮ ਕੀਤੇ ਬਿਨਾ, ਇਕੌਂਲੀ ਮਨੁੱਖੀ 
ਵਿਅਕਤੀ ਪਰਕਿਰਤੀ ਤੋਂ' ਮਾਮੂਲੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਬਗ਼ੈਰ ਬਹੁਤਾ ਲਾਭ ਨਹੀਂ ਉਠਾ 
ਸਕਦੀ। ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਪਦਾਰਥਕ ਤੇ ਸਭਿਆਚਾਰਕ ਉੱਨਤੀ ਲਈ ਉਸ ਦੇ 
ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਸਮੂਹਕ ਤੇ ਸਮਾਜਕ ਚੇਤਨਾ ਜਗਾਉਣ ਦੀ ਆਵਸ਼ਕਤਾ ਇਨੀ 
ਪ੍ਤੌਖ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਤੋ ਇਨਕਾਰ ਕਰਨਾ ਹੌਂਠ-ਧਰਮੀ ਹੋਵੇਗੀ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਮਨੁੱਖੀ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ ਨਾ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਹਨ ਨਾ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ । 
ਉਹ ਬੜੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿੱਚ ਰੌਂਬ ਨੂੰ “ਸਭਨਾ ਜੀਆ ਕਾ ਇਕੁ ਦਾਤਾ” 
ਕਰਿਦੇ ਹਨ। ਉੱਵ ਉਹ ਪਰਕਿਰਤੀ ਤੇ ਸਮਾਜ ਦੀ ਮਹੌਂਤਤਾ ਨੂੰ ਛੁਟਿਆਉਂਦੇ 
ਵੀ ਨਹੀਂ'। ਧਰਤੀ ਤੇ ਆਕਾਸ਼ ਪੌਣ ਪਾਣੀ ਤੇ ਅਗਨੀ, ਚੋਦ ਸੂਰਜ ਤੇ ਤਾਰੇ, 
ਥੰਡ ਮੋਡਲ ਤੇ ਬ੍ਹਮੈਡ, ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬਾਰ ਥਾਰ ਛੋਰੇ ਹੋਏ ਪ੍ਰਕਰਣ 
ਹਨ, ਜਿਵੇਂ' ਕਿ ਉਹ ਮਨੁੱਖੀ ਧਿਆਨ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲੋ' ਤੋੜਨ ਵਾਲੀ:ਰੁਚੀ ਤੋਂ 
ਬਗ਼ਾਵਤ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ ਪੈਂਤੜੇ ਤੋਂ ਦੇਖਣਾ ਤੇ ਸਮਝਣਾ 
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ਜ਼ਰੂਰੀ ਮੈਨਦੇ ਹੋਣ। ਭਾਵੇਂ' ਉਹ ਕਿਸੇ ਵੀ ਨਜ਼ਰੀਏ ਤੋਂ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਦੇਖਣ, 
ਘੌਟੋ-ਘੋਟ ਉਹ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਜਗਤ ਨੂੰ ਉੱਕਾ ਹੀ ਭਰਮ ਜਾਂ ਮਾਇਆ ਮਨਣ 
ਵਾਲਿਆਂ ਤੋਂ ਆਪਣਾ ਰਾਹ ਨਿਖੇੜ ਜ਼ਰੂਰ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਜਿਹੜੇ ਵੇਦਾਂਤੀ ਬ੍ਹਮ 
ਦੇ ਨਿਰਗੁਣ ਪੌਖ-ਉੱਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਉਹ ਨਾ ਉਸ ਦੇ ਕਰਤਾਰੀ ਗੁਣ ਨੂੰ 
ਮੈਨਦੇ ਹਨ ਨਾ ਦਾਤਾਰ ਗੁਣ ਨੂੰ। ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦੀ 
ਸਤਾਵਨਾ ਤੋ ਹੀ ਸਿਰ ਫੇਰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਅੰਗਿਆਨ ਦੇ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੇਠ ਆਏ ਮਨੁੱਖੀ ਭੁਲੇਖੇ ਦਾ ਫਲਸਰੂਪ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਨੇ ਅਜਿਹੇ ਨਿਰਗੁਣਵਾਦ ਨਾਲ ਕੋਈ ਸਾਂਝ ਪੁਗਟ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ। 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨ੍ਹਾ ਤੇ ਰੌਬ ਦੀ ਰਚਨਾਤਮਕ ਸ਼ਕਤੀ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ 
ਜਿੰਨਾ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਉਸ ਤੋਂ ਇਸ ਵਿੱਚ ਕੋਈ ਸ਼ੌਕ ਨਹੀਂ' ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ ਕਿ ਉਹ 
ਨਾਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਤ੍ਰਛ ਸਮਝਦੇ ਹਨ, ਨਾ ਇਸ ਦੇ ਅਤਿਐਤ ਜ਼ਰੂਰੀ ਭਾਗ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ, ਤੇ ਨਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧ ਨੂੰ। ਮਨੁੱਖ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਉਹ ਕਿਵੇ' 
ਇੰਕ ਦੂਜੇ ਦੇ ਨੇੜੇ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦੇ ਹਨ ਇਸ ਦਾ ਕੁਝ ਅਨੁਮਾਨ ਹੇਠਲੀਆਂ 
ਸਤਰਾਂ ਤੋਂ ਲਗ ਸਕਦਾ ਹੈ : 
(ਉ) _ ਪਵਣੁ ਗੁਰੂ ਪਾਣੀ ਪਿਤਾ ਮਾਤਾ ਧਰਤਿ ਮਹਤੁ ॥ 
ਦਿਵਸੁ ਰਾਤਿ ਦੁਇ ਦਾਈ ਦਾਇਆ ਖੇਲੈ ਸਗਲ ਜਗਤੁ ॥ 
(ਐਤਲਾ ਸਲੋਕ) 
(ਅ) _ ਰਾਤੀ ਰੁਤੀ ਥਿਤੀ ਵਾਰ॥ ਪਵਣ ਪਾਣੀ ਅਗਲੀ ਪਾਤਾਲ॥ 
ਤਿਸੁ ਵਿਚਿ ਜੀਅ ਜੁਗਤਿ ਕੇ ਰੋਗ॥ ਤਿਨ ਕੇ ਨਾਮ ਅਨੇਕ ਅਨੰਤ॥ 
(ਪਉੜੀ ੩੪) 
ਪਹਿਲੀ ਟੂਕ ਵਿੱਚ ਪੌਣ, ਪਾਣੀ, -ਧਰਤੀ, ਦਿਨ ਤੇ ਰਾਤ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੇ 
ਜਨਮ ਦਾਤੇ ਤੇ ਪਾਲਣ ਹਾਰੇ ਮੈਨੇ ਗਏ ਹਨ, ਦੂਸਰੀ ਵਿੱਚ ਅਜਿਹੇ ਹੀ ਤੌਤਾਂ 
ਤੇ ਸਮੇਂ ਦੇ ਭਾਗਾਂ ਨੂੰ ਧਰਤੀ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਜੀਵਾਂ ਨਾਲ ਇਕ ਲੜੀ ਵਿੱਚ ਪਰੋਤੇ 
. ਦੱਸਿਆ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੇ ਅਨੁਸਾਰ, ਜੇ ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਧਰਮਸਾਲ ਕਹਿਣ 
ਦਾ ਮੈਤਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿੱਚ ਕੁਝ ਨਿਯਮ ਕੈਮ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਸੰਮੂਹ ਦਾ ਨਾਮ ਧਰਮ” ਹੈ ਤਾਂ “ਪਵਣ ਪਾਣੀ ਅਗਨੀ ਪਾਤਾਲ” ਤੇ “ਰਾਤੀ 
ਰੁਤੀ ਥਿਤੀ ਵਾਰ” ਦੇ ਪ੍ਰਸੈਗ ਵਿੱਚ ਧਰਮ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਨਾ ਇਹ ਸੁਝਾ ਦੇਂਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਧਰਤੀ ਦੇ ਜੀਵਾਂ ਵਿੱਚ ਵਰਤ ਰਿਹਾ ਧਰਮ ਜਾਂ ਨਿਯਮ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ 
ਐਗਾਂ ਵਿੱਚ ਕੈਮ ਕਰ ਰਹੇ ਧਰਮ ਜਾਂ ਨਿਯਮ ਨਾਲ ਕੁਝ ਸਾਂਝ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਅਗਲੀਆਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਬੇਅਤ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਰਬ 
ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਪਰਖ ਹੋਣ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਵਿਚਾਰਿਆ ਹੈ ; ਜਿਸ ਵਲ ਮੁਢ ਵਿਚ 
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ਸੈਕੇਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਇਸ ਤੋਂ ਇਹ ਅਨੁਮਾਨ ਬਣਾਉਣਾ ਅਯੋਗ ਨਹੀਂ 
ਰੋਵੇਗਾ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਧਰਮ ਉਸ ਕਸੌਟੀ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਹੈ ਜਿਸ ਉਤੇ ਰਬ 
ਜੀਵਾਂ ਦੇ ਕੇਮਾਂ ਨੂੰ ਪਰਖਦਾ ਹੈ। ਸੋ ਧਰਮ ਸਾਫ਼ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਰਥ ਦੇ ਬਣਾਏ ਹੋਏ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਿਯਮਾਂ ਦਾ ਸਮੂਹ ਹੈ ਜੋ ਉਸ ਨੇ ਧਰਤੀ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਕੀਤੇ ਹਨ। 
ਧਰਤੀ ਕਿਉਂਕਿ ਪੌਣ ਪਾਣੀ ਤੇ ਰਾਤੀ ਰੁਤੀ ਆਦਿਕ ਵਿੱਚ ਥਾਪ ਕੇ ਰੌਖੀ ਗਈ 
ਹੈ ਇਸ ਲਈ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਵੀ ਉਹ ਨਿਯਮ ਵਰਤਣੇ ਅਵੇਸ਼ ਹਨ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਪੋਣ 
ਪਾਣੀ ਆਦਿਕ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਕਰਨ ਦਾ ਇਥੇ ਹੋਰ ਕੋਈ ਮੈਤਵ ਨਹੀਂ। ਸੋ ਧਰਮ 
ਦੇ ਅਰਥ ਦੂਸਰੇ ਹਨ- ਧਰਤੀ ਦੇ ਪਰਕਿਰਤਕ ਭਾਗ ਵਿੱਚ ਵਰਤ ਰਹੇ ਨਿਯਮ 
ਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਭਾਗ ਵਿੱਚ ਵਰਤ ਰਹੇ ਨਿਯਮ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੂਹਰੇ ਅਰਥਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰੋੜ੍ਹਤਾ 
ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਤੋਂ ਵੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜਿੱਥੇ 'ਧਰਮ” ਲਫ਼ਜ਼ ਧੋਲੇ ਬਲਦ ਦੇ ਸੈਬਧ ਵਿੱਚ 
ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ : 

ਧੌਲੁ ਧਰਮੁ ਦਇਆ ਕਾ ਪੂਤੁ। ਸੈਤੋਖ ਥਾਪਿ ਰਖਿਆ ਜਿਨਿ ਸੂਤਿ॥ 

ਜੇ ਕੋ ਬੁਝੈ ਹੋਵੈ ਸਚਿਆਰੁ॥ ਧਵਲੈ ਉਪਰਿ ਕੇਤਾ ਭਾਰੁ॥ 

ਧਰਤੀ ਹੋਰੁ ਪਰੈ ਹੋਰੁ ਹੋਰੁ॥ ਤਿਸਤੇ ਭਾਰੁ ਤਲੈ ਕਵਣੁ ਜੋਰੁ॥ 

ਜੀਅ ਜਾਤਿ ਰੇਗਾ ਕੇ ਨਾਵ॥ ਸਭਨਾ ਲਿਖਿਆ ਵੁੜੀ ਕਲਾਮ॥ 

“ਜੋਲ ਧਰਮੁ” ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਤੋਰਨ ਲੌਂਗਿਆਂ ਦੋ ਸੈਭਾਵਨਾਵਾਂ ਸਾਹਮਣੇ 
ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਜੇ “ਧਰਤੀ ਹੋਰ ਪਰੈ ਹੋਰੁ ਹੋਰੁ" ਵਰਗੇ ਸੈਸਕਾਰਾਂ' ਦੇ ਅਧੀਨ 
ਸੋਚੀਏ ਤਾਂ ਧਰਮ” ਧਰਤੀ ਦਾ ਪਦਾਰਥਕ ਆਸਰਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਔਜ ਗ੍ਰਹਿ ਖਿਚ 
ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਪੁਰਾਣੇ ਲੋਕਾਂ ਨੇ ਧਰਮ ਲਈ ਧੌਲੇ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਖ਼ੂਬਸੂਰਤ ਚਿੰਨ੍ਹ 
ਘੜਿਆ ਹੋਇਆ ਸੀ। ਇਸ ਬਲਦ ਦੇ ਸਿੰਗਾਂ ਉਤੇ ਧਰਤੀ ਦੇ ਅਡੋਲ ਟਿਕੇ ਹੋਣ 
ਤੋਂ ਇਹ ਇਸ਼ਾਰਾ ਮਿਲਦਾ ਸੀ ਕਿ ਗ੍ਰਹਿ-ਖਿੰਚ ਦੇ ਕਈ ਪਾਸਿਆਂ ਤੋਂ ਪੈ ਰਹੇ 
ਅਸਰਾਂ ਹੇਠ ਧਰਤੀ ਆਪਣੀ ਸਾਵੀਂ ਚਾਲ ਵਿੱਚ ਚੌਲ ਰਹੀ ਹੈ ਤੇ ਇਹ 
ਸਾਵਾਂਪਣ ਇਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਰਾਹ ਤੋਂ ਉਖੜਨ ਨਹੀ' ਦੇਂਦਾ। ਜਿਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਿੰਛੇ ਦੌਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ, ਭਾਈ ਵੀਰ ਸਿੰਘ ਜੀ ਤੇ ਹੋਰ ਅਨੇਕ ਟੀਕਾਕਾਰਾਂ 
ਨੇ, ਧਰਮ ਦੇ ਅਰਥ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਦਾਰਥਕ ਰੂਪ ਵਿਚ ਕੀਤੇ ਹਨ ਪਰ ਭਾਈ 
ਸਾਹਿਬ ਸਿਘ ਨਾਲ ਇਹ ਵੀ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ 
ਔਗੋ ਜਾ ਕੇ “ਜੀਅ ਜਾਤਿ ਰੋਗਾਂ ਕੇ ਨਾਵ” ਆਦਿਕ ਤੁੱਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਮਨੁੱਖੀ 
ਸਮੂਹਾਂ ਵੋਲ ਇਸ਼ਾਰਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਇਸ ਲਈ ਧਰਮ ਦੇ ਅਰਥ ਪਰਕਿਰਤੀ 
ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਜ ਦੇ ਨਿਯਮ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਧੌਲੇ 
ਬਲਦ ਦੇ ਸੈਕੇਤ ਦੀ ਜੋ ਵਿਆਖਿਆ ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਕੀਤੀ, ਹੈ ਉਹ ਵੀ 
ਧਰਮ ਦੀ ਇਸ ਸਮਾਜਕ ਵਿਆਖਿਆ ਉਤੇ ਪਹੁਚਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਭਾਰਤ ਵਿੱਚ 


ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਤੇ ਰੂਪ / 101 


5। 5੧੮੦੫ 2੦੮ 51।3/। /। €॥0ਘਪੂ ।4੦॥੧੦01॥1€16੦॥॥&3।0੦11.੮੦॥॥ 


ਵਰਣ ਆਸ਼ਰਮ ਧਰਮ ਨਿਭਾਉਣ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਬਹੁਤ ਜ਼ੋਰ ਨਾਲ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ 
ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਥੋਂ ਦੇ ਸਮਾਜਕ ਨੇਤਾਵਾਂ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਅਨੁਸਾਰ ਉਸ ਸਮਾਜ ਦਾ 
ਵਿਕਾਸ ਹੀ ਸਾਵਾਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਸੀ ਜਿਸ ਵਿੱਚ ਚਾਰੇ ਵਰਣ ਆਪੋ ਆਪਣਾ ਧਰਮ 
ਪਾਲਦੇ_ਹੋਣ। ਜੇ ਵਿਦਵਾਨ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਜੀਵਨ-ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਸਹੀ ਨਿਰਣਾ ਸਮਾਜ 
ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਚੌਲਤ ਕਰਨ ਦਾ ਧਰਮ ਨਾ ਨਿਭਾਵੇ ਜਾਂ ਰਾਜਾ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਪ੍ਰਦੇਸੀ 
ਹਮਲਾਆਵਰਾਂ ਜਾਂ ਜ਼ੋਰਦਾਰ ਸ਼ਹਿਰੀਆਂ ਤੋਂ ਆਮ ਸ਼ਹਿਰੀਆਂ ਦੀ ਰਖਿਆ ਨਾ 
ਕਰੇ ਜਾਂ ਵਪਾਰੀ ਲੋਕ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਸਹੀ ਪਧਰ ਕਾਇਮ ਨਾ ਰਖ ਸਕਣ ਤੇ 
ਕਿਰਤੀ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਉਤਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਕਿਰਤ ਨਾ ਕਰ ਸਕੇ ਤਾਂ ਲੋਕਾਈ ਦੁਖੀ ਹੋ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਧੋਲੈ ,ਬਲਦ ਦੇ ਚਾਰ ਪੈਰ ਦਰਅਸਲ ਚਾਰ ਵਰਣਾਂ ਦੇ ਧਰਮ-ਪਾਲਣ ਦਾ 
ਸੈਕੇਤ ਹਨ। ਚਾਰ ਪੈਰਾਂ ਵਾਲੇ ਬਲਦ ਦੇ ਸਿਗਾਂ ਉੱਤੇ ਧਰਤੀ ਦਾ ਅਡੋਲ ਸਥਿਤ 
ਰੋਣਾ ਆਦਰਸ਼ਕ ਸਮਾਜ ਦੀ ਉਸ ਨਿਆਂ-ਪੂਰਤ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹੈ ਜਿਸ 
` ਵਿੱਚ ਚਹੁੰ ਵਰਣਾਂ ਦੀ ਮਹੋਂਤਤਾ ਤੇ ਕਰਤਵ-ਪਾਲਣ ਇਕੋ ਜਿਹੇ ਹੋਣ। ਚੁਹੁਆਂ 
ਵਰਣਾਂ ਦੀ ਮਿਲਵਰਤਨ ਬਜ਼ੈਰ ਸਮਾਜ ਵਿੱਚ ਨਿਆਂ ਨਹੀਂ ਵਰਤ ਸਕਦਾ। 
ਭਾਈ ਗੁਰਦਾਸ ਨੇ ਆਪਣੀ ਪਹਿਲੀ ਵਾਰ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਜਨਮ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲੋਂ ਦੇਸ ਦੀ ਨਿਆਂਹੀਣ ਅਵਸਥਾ ਨੂੰ ਧੌਲੇ ਬਲਦ ਦੇ ਤਿਨ ਪੈਰ ਟੁਂਟ ਜਾਣ 
ਰਾਹੀਂ ਸੈਕੇਤਿਆ ਹੈ ਤੇ ਜਨਤਾ ਦੀ ਦੁਖਦਾਈ ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਧੌਲੇ ਦੀ 
ਪੁਕਾਰ ਨੂੰ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਪੁਕਾਰ ਦਾ ਉੱਤਰ ਹੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਜਨਮ 
ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦੇਸ ਵਿੱਚ ਕੀਤਾ ਕਾਰਜ ਸੀ। 

ਸੁਣੀ ਪੁਕਾਰਿ ਦਾਤਾਰ ਪ੍ਰਭੁ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜਗ ਮਾਹਿ ਪਠਾਯਾ॥ 

ਚਰਨ ਧੋਇ ਰਹਿਰਾਸਿ ਕਰਿ ਚਰਣਾਮ੍ਰਿਤ ਸਿਖਾਂ ਪੀਲਾਯਾ॥ 

ਪਾਰ ਬ੍ਰਹਮ ਪੂਰਨ ਬ੍ਰਹਮ ਕਲਿਜੁਗ ਐਦਰਿ ਇਕ ਦਿਖਾਯਾ॥ 

ਚਾਰੇ ਪੈਰ ਧਰਮ ਦੇ ਚਾਰਿ ਵਰਨ ਇਕ ਵਰਨੁ ਕਰਾਯਾ॥ 

ਰਾਣਾ ਰੈਕ ਬਰਾਬਰੀ ਪੈਰੀ ਪਵਣਾ ਜਗ ਵਰਤਾਯਾ॥ 

ਉਲਟਾ ਖੇਲੁ ਪਿਰਮ ਦਾ ਪੈਰਾਂ ਉਪਰਿ ਸੀਸੁ ਨਿਵਾਯਾ॥ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਧੋਲ ਧਰਮ ਦੇ ਚਾਰ ਪੈਰਾਂ ਨੂੰ ਚਾਰ ਵਰਣ ਕਿਹਾ ਹੈ 
ਤੇ ਚਾਰ ਪੈਰਾਂ ਦੇ ਸਾਬਤ ਹੋਣ ਨੂੰ ਚਹੁਆਂ ਵਰਣਾਂ ਦੀ ਏਕਤਾ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ 
ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਏਕਤਾ ਨੂੰ, ਹੋਰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ, ਰਾਣਾ ਰੈਕ ਦੀ ਬਰਾਬਰੀ 
ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ ਤੇ ਧਰਮ ਦਾ ਅਰਥ ਸਮਾਜਕ ਨਿਆਂ ਸਿੰਧ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਧਰਤੀ 
ਦਾ ਆਸਰਾ ਇਹ ਨਿਆਂ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਬਿਨਾ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੀ ਉੱਨਤੀ ਤੇ 
ਅਮਨ ਨੂੰ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਹੋਂਦ ਨੂੰ ਵੀ ਖ਼ਤਰਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਧਰਮ ਦੇ ਇਹ ਦੂਹਰੇ ਅਰਥ, 
ਪਰਕਿਰਤੀ ਤੇ ਸਮਾਜ ਦੇ ਨਿਯਮ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਰਖਣ ਵਾਲੇ, ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਪਾਠ 
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ਤੋਂ ਸੁਝਦੇ ਜ਼ਰੂਰ ਹਨ ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਵਧੇਰੇ ਮਹੋਂਤਤਾ ਸਮਾਜਕ ਨਿਯਮ ਨੂੰ 
ਦਿੰਤੀ ਹੈ। ਸਮਾਜ ਦਾ ਨਿਯਮ, ਕੁਦਰਤੀ ਨਿਯਮਾਂ ਜਿਨਾਂ ਅਟੌਲ ਭਾਵੇਂ ਨਾ ਹੋਵੇ ਪਰ 
ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਇਸ ਦੀ ਮਹੋਂਤਤਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲੋਂ ਘੋਟ ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ 
ਇਸ ਵਲ ਵਧੇਰੇ ਧਿਆਨ ਦੇਂਦੇ ਹੋਏ “ਦਇਆ” ਤੇ 'ਸੈਤੋਖ' ਦੇ ਦੋ ਅਸੂਲਾਂ ਨੂੰ ਇਸ 
ਦੇ ਵਰਤਾਰੇ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਸਮਾਜਕ ਨਿਆਂ ਤਦ ਤਕ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ 
ਹੈਦਾ ਜਦ ਤਕ ਦਿਆ ਦੀ ਹੋਂਦ ਨਾ ਹੋਵੇ ਤੇ ਪੈਦਾ ਹੋ ਕੇ ਮਜ਼ਬੂਤੀ ਨਾਲ ਕਾਇਮ 
ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਦਾ ਜਦ ਤਕ ਸੈਤੋਖ ਇਸ ਨੂੰ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬੈਨ੍ਹ ਕੇ ਨਾ ਰਖੇ : 
ਧੋਲ ਧਰਮੁ ਦਇਆ ਕਾ ਪੂਤੁ॥ ਸੈਤੋਖੁ ਥਾਪਿ ਰਖਿਆ ਜਿਨਿ ਸੂਤਿ॥ 
ਇਥੇ “ਦਇਆ ' ਦੇ ਅਰਥ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਰਿਸ਼ਤਿਆਂ ਵਿੱਚ ਹਮਦਰਦੀ 
ਤੇ ਪਿਆਰ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਹੋਣਾ ਹੈ ਤੇ ਸੈਤੋਖ ਦਾ ਅਰਥ ਆਪਣੀਆਂ ਚਾਹਾਂ ਨੂੰ ਕਾਬੂ 
ਵਿੱਚ ਰਖਣਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਰਿਸ਼ਤੇ ਦਾ ਆਧਾਰ 
`` ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਬਣਾਉਣਾ ਚਾਹੁਦਾ ਹਨ। ਇਥੇ ਇੰਕ ਗੌਲ ਬਿਲਕੁਲ 
ਸਾਫ਼ ਹੈ। ਵਿਅਕਤੀ ਸਮਾਜ ਦੀ ਸਥਿਰਤਾ ਲਈ ਪਿਆਰ ਤੇ ਹਮਦਰਦੀ ਨਾਲ 
ਭਰਪੂਰ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣਾ ਹਿੰਸਾ ਉਸਨੂੰ ਭੇਟ ਕਰੇ ਪਰ ਸਮਾਜ ਪਾਸੋਂ ਆਪਣੇ ਲਈ 
ਬਹੁਤ ਵੌਡੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਆਸ ਨਾ ਕਰੇ। ਇਹ ਨਜ਼ਰੀਆ ਉਸ ਨਜ਼ਰੀਏ ਤੋਂ 
ਬਿਲਕੁਲ ਭਿੰਨ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਸਮਾਜ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖੀ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ ਮੈਨਦਾ ਹੈ ਪਰ 
ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖੀ ਚਾਹਾਂ ਨੂੰ ਵੀ ਬੇਅਤ ਦਸਦਾ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਧ ਤੋਂ ਵਧ 
ਪੂਰਤੀ ਦੇ ਆਦਰਸ਼ ਨੂੰ ਪੁਵਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖੀ ਚਾਹਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਹੀ ਇੰਕ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਬਣ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਸਮਾਜ ਦਾ ਵਿਧਾਨ, 
ਇਸ ਵਿੱਚ ਵਰਤਦਾ ਨਿਆਂ, ਇਸ ਵਿੱਚ ਹੈਦੀ ਮਿਹਨਤ, ਸਭ ਦਾ ਐਤਮ ਵਲ 
ਵਧ ਸੰਤੁਸ਼ਟੀ ਦੇਣਾ ਗਿਣਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਦਾਚਾਰ, ਗਿਆਨ, ਵਿਗਿਆਨ, 
ਰਾਜ, ਆਜ਼ਾਦੀ, ਸਾਹਿਤ, ਕਲਾ, ਧਰਮ, ਦਰਸ਼ਨ ਸਭ ਇੰਛਾ-ਪੂਰਤੀ ਦੇ 
ਸਾਧਣ ਬਣ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਭਾਵੇਂ' ਮਨੁੱਖੀ ਚਾਹਾਂ ਨੂੰ ਮਾਰਨ ਦੇ ਹੌਕ 
ਵਿੱਚ ਤਾਂ ਨਹੀਂ ਪਰ, ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ, ਉਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਹੁਤਾ ਵਧਾਈ ਜਾਣ ਦੇ 
ਪ੍ਰੈੜ੍ਹਕ ਵੀ ਨਹੀਂ ਲਗਦੇ। ਮਨੁੱਖੀ ਚਾਹਾਂ ਦੇ ਪੁਕਰਨ ਵਿੱਚ ਸੈਤੋਖ 'ਸੁਨਹਿਰੀ ਮਧ” 
ਹੈ, ਇਹ ਅਤਮ-ਪਖੀ ਤਿਆਗ ਤੇ ਘੋਰ ਪਦਾਰਥਵਾਦ ਦੀ ਵਿਚਕਾਰਲੀ ਅਵਸਥਾ 
ਹੈ। ਭਿਖ ਮੈਗਣ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕੋਈ ਉੱਚੀ ਅਵਸਥਾ ਨਹੀਂ ਗਿਣਦੇ ਸਗੋ 
ਇਸ ਤੋਂ' ਖ਼ਲਾਸੀ ਪਾਉਣ ਨੂੰ ਸ਼ੁਭ ਸਮਝਦੇ ਹਨ : 
ਮੈਨੈ ਤਰੈ ਤਾਰੇ ਗੁਰੁ ਸਿਖ॥ ਮੇਨੈ ਨਾਨਕ ਭਵਹਿ ਨਾ ਭਿਖ॥ 
ਐਸਾ ਨਾਮੁ ਨਿਰੈਜਨੁ ਹੋਇ॥`ਜੇ ਕੋ ਮੈਨਿ ਜਾਣੈ ਮਨਿ ਕੋਇ॥ 
(ਪਉੜੀ ੧੫) 
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ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖੀ ਲੋੜਾਂ ਦੀ ਪੂਰਤੀ 
-ਲਈ ਵੀ ਹੈ ਤੇ ਹੋਰ ਉਚੇਰੇ ਮਨੋਰਥਾਂ ਲਈ ਵੀ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਵਿਚਾਰ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸਮਾਜ ਇੰਕ ਲਗਾਮ ਹੈ ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਬੇਲਗਾਮੇ ਮਨ ਨੂੰ ਕਾਬੂ ਕਰਨ 
ਵਿੱਚ ਸਹਾਇਤਾ ਦੇਂਦੀ ਹੈ। ਸਮਾਜ ਤੋਂ ਲਜਿਆ ਖਾਣ ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਕਈ ਐਬਾਂ 
ਤੋਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਬਚਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਮਾਜ ਦੀ ਸ਼ਰਮ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਸੈਤੋਖੀ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ, ਵਰਜਤ ਢੋਗਾਂ ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੀਆਂ ਚਾਹਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰਨ ਤੋਂ 
ਰੋਕਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਸ਼ਰਮ ਤੇ ਧਰਮ ਦੇ ਲਫ਼ਜ਼ ਬਹੁਤ ਥਾਂ ਇਕੇਂਠੇ ਵਰਤੇ 
ਹਨ, ਜਿਸ ਤੋਂ ਇਸ਼ਾਰਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸ਼ਰਮ ਵਾਲਾ ਆਦਮੀ ਧਰਮ ਨਿਭਾਉਣ 
ਵਿੱਚ ਵਧੇਰੇ ਸਫਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸਮਾਜਕ ਲਜਿਆ ਦਾ ਆਧਾਰ ਉਹ ਸਮਾਜਕ 
ਨਿਯਮ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਹੁ-ਗਿਣਤੀ ਪੁਵਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਉਲੈਘਣਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਸਮਾਜ ਦੀ ਨਿੰਦਿਆ ਤੇ ਕਰੋਪੀ ਦਾ ਡਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਇਹ ਨਿਯਮ ਵੀ ਧਰਮ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸ਼ਰਮ ਤੇ ਧਰਮ ਉੱਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦੇ ਕੇ ਮਨੁੱਖ 
ਵਿੱਚ ਨਿਯਮਾਂ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਜਗਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇੰਕ ਸਮੇ' ਦੇ ਇੰਕ ਸਮਾਜ ਵਿੱਚ 
ਪ੍ਰਚਲਤ ਨਿਯਮ ਜ਼ੀਰ-ਮਨੁੱਖੀ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਰੋਧਤਾ ਕਰਨੀ ਹਰ 
ਨਰੋਏ ਭਾਵਾਂ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਫ਼ਰਜ਼ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਧਾਰੇ 
ਬਜ਼ੀਰ ਕਿਸੇ ਚੰਗੇ ਸਮਾਜ ਦੀ ਕਲਪਣਾ ਕਰਨੀ ਕਠਨ ਹੈ। ਫ਼ੀਰ-ਮਨੁੱਖੀ ਨਿਯਮਾਂ 
ਨੂੰ ਉਲਟਾਉਣ ਵਾਲੇ ਕ੍ਰਾਂਤੀਕਾਰੀਆਂ ਲਈ ਵੀ ਨਵੇਂ ਨਿਯਮ ਸਥਾਪਤ ਕਰਨੇ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਧਰਮ ਦੀ ਮਹੋਂਤਤਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰੰਵਾ ਕੇ ਆਪਣੇ 
ਪਾਠਕਾਂ ਵਿੱਚ ਸਮਾਜਕ ਭਾਵਨਾ ਉਤਪੈਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਸਮਾਜ ਪ੍ਰਤੀ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿੱਚ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਜਗਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਸਮਾਜ ਇੰਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ, 
ਸ਼ਰਮ ਦੀ ਬੈਦਸ਼ ਵਿੱਚ ਪਾ ਕੇ, ਉਸ ਦੀ ਸਦਾਚਾਰਕ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਬਲਵਾਨ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਰਕਿਰਤੀ ਉਸ ਦੀ ਬੋਧਕਤਾ ਨੂੰ ਬਲਵਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ। 
ਜਪੂਜੀ ਦੇ ਐਤ ਉੱਤੇ ਵਰਣਿਤ ਪੈਜ ਖੰਡਾਂ ਵੌਚੋਂ ਪਹਿਲਾ ਧਰਮ ਖੇਡ ਸਦਾਚਾਰਕ 
ਬਿਰਤੀ ਨਾਲ ਸੈਬਧਤ ਹੈ ਤੇ ਦੂਸਰਾ ਗਿਆਨ ਖੋਡ ਬੌਧਕਤਾ ਨਾਲ। ਇਸ ਲਈ 
ਦੂਸਰੇ ਖੰਡ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਨਜ਼ਾਮ ਨੂੰ ਦੇਖਦਾ, ਸਮਝਦਾ ਤੇ ਇਸ ਦੀ 
ਭਿਨਤਾ ਨੂੰ ਸੁਲਝਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਬਿਰਤੀ ਦਾ 
ਮੁਢ ਹੈ। ਇਸ ਵਿੱਚ ਪਰਕਿਰਤੀ ਵਿੱਚ ਵਰਤ ਰਹੇ ਨਿਯਮ ਦੀ ਸੋਝੀ ਤੇਜ਼ ਹੁੰਦੀ 
ਹੈ। ਇਹ ਇੰਕ ਬਾਕਾਇਦਾ ਨਜ਼ਾਮ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਬੇਕਾਇਦਾ ਰੌਲੀ ਨਹੀਂ। 
ਕਿਸੇ ਉਚੇਰੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਤੋਂ ਦੇਖਣ ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਸਮਾਜ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਇਕ 
ਵਡੇਰੀ ਹੋਂਦ ਦੇ ਭਾਵ ਦਿਸਦੇ ਹੋਣਗੇ ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਕ੍ਰਮਵਾਰ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਐਦਰਲੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਵਰਤਣ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦੇਂਦੇ 
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ਹਨ। ਪਰਕਿਰਤੀ ਤੇ ਸਮਾਜ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਆਰਥਕ ਲੋੜਾਂ ਨੂੰ ਤ੍ਰਿਪਤ ਕਰਨ ਤੋ 
ਉਪਰੈਤ ਉਸ ਦੇ ਮਾਨਸਕ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਸਾਧਨ ਵੀ ਹਨ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਕਿਸੇ ਨਾ 
ਕਿਸੇ ਹੀਲੇ ਮਾਨਸਕ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੇ ਜਾਣਾ ਹੀ ਇਸ ਦੀ ਅਸਲ ਪਰਫੁਲਤਾ ਹੈ। 
ਵਧੀਆ ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਾਜ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀਆਂ ਪਦਾਰਥਕ ਤੇ ਸਰੀਰਕ ਲੋੜਾਂ ਹੀ 
ਪੂਰੀਆਂ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਉਸ ਦੀਆਂ ਸਭਿਆਚਾਰਕ ਤੇ ਆਤਮਕ ਲੋੜਾਂ ਵੇਲ ਵੀ 
ਧਿਆਨ ਦੇਂਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਸਮਾਜ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕਾਂ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਸੁਲਝੇ ਹੋਏ 
ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੇ ਕੋਮਲ ਭਾਵਾਂ ਵਾਲੇ ਵਿਅਕਤੀ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ ਸਥਾਪਤ 
ਕੀਤੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਵਧੀਆ ਵਿਅਕਤੀ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨਾਲ ਆਰਥਕ 
ਸੈਬੈਧ ਹੀ ਨਹੀਂ' ਜੋੜਦਾ, ਉਸ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਨੂੰ ਵੀ ਮਾਣਦਾ-ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਨੂੰ 
ਸਮਝਣ ਦਾ ਯਤਨ ਵੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਪੰਜ ਖੰਡ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਾਨਸਕ 
ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਦਰਜੇ ਹਨ ਜੋ ਸਮਾਜ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨਾਲ ਆਰਥਕ ਸੈਬੈਧ ਦੇ 
ਪਧਰ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਉਠਣ ਨਾਲ ਹੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਰਜਿਆਂ ਰਾਹੀਂ 
ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵਾਂ ਨੂੰ ਅਮੀਰ ਕਰਦਾ ਮਨੁਂਖ ਐਤ ਉਤੇ ਸੌਚਖੈਡ ਵਿੱਚ ਪੁੰਜ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ ਮਨੁੱਖੀ ਮਾਨਸਕਤਾ ਦੀ ਸਿਖਰ ਹੈ। ਆਰਥਕ, ਸਰੀਰਕ, ਸਮਾਜਕ, 
ਬੌਧਕ, ਕਲਾਤਮਕ, ਸੁਹਜਾਤਮਕ, ਆਤਮਕ ਤੋਂ ਹੋਰ ਅਨੋਕਾਂ ਕੀਮਤਾਂ ਵਿਚੋਂ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਤ੍ਰਿਸਕਾਰ ਕਿਸੇ ਦਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦੇ ਪਰ ਕਿਸੇ ਵੀ ਇਕ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਦੀਆਂ 
ਕੀਮਤਾਂ ਨੂੰ ਸਾਰੀ ਵਫ਼ਾ ਅਰਪਣ ਕਰ ਦੇਣ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਦੀ ਨਿਰਾਦਰੀ ਸਮਝਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਵਿਸ਼ੇ ਉਤੇ ਅਗੇ ਰੌਸ਼ਨੀ ਪਾਈ ਜਾ ਚੁੱਕੀ ਹੈ। ਜੀਵਨ, ਕੀਮਤਾਂ ਦੇ 
ਧ੍ਰੀਵਰਤਣ ਤੋ ਨਵੀਨਤਾ ਦਾ ਨਾਂ ਹੈ। ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਵਿਕਾਸ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ 
ਉਸ ਦੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਵਿੱਚ ਨਿਤ ਵਾਧਾ ਹੁੰਦਾ ਰਹੇਗਾ ਤੇ .ਉਸ ਦਾ ਅਨੁਭਵ 
ਅਮੀਰ, ਡੂੰਘਾ ਤੇ ਉੱਚਾ ਬਣਦਾ ਰਹੇਗਾ। ਹਰ ਕਿਸਮ ਦੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ 
ਪੈਰਵੀ ਨਾਲ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਮੁਕੈਮਲ ਕਰਦੇ ਜਾਣਾ ਹੀ ਸੋਚ ਦੇ ਨੇੜੇ ਢੁਕਣਾ ਹੈ। 
ਸੋਚ ਉਹ ਮੁਕੰਮਲ ਤੇ ਆਦਰਸ਼ਕ ਅਨੁਭਵ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿੱਚੋਂ ਕੋਈ ਕੀਮਤ ਵੀ 
ਬਾਹਰ ਨਹੀਂ'। ਮਨੁੱਖ ਚਾਹੇ ਇਸ ਅਨੁਭਵ ਤੌਂਕ ਪਹੁੰਚ ਨਾ ਸਕੇ ਪਰ ਸਮਾਜ ਤੇ 
ਪਰਕਿਰਤੀ ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਬਹੁਪੋਖੀ ਸੈਥਧ ਵਧਾਉਂਦਾ ਉਹ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ 
ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਾਲ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦਾ 
ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਣਾ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਆਦਰਸ਼ਕ ਅਨੁਭਵ 
ਕੇਵਲ ਮੁਕੇਮਲ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਇਕਾਗਰ ਵੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਇਸੇ 
ਨੂੰ 'ਹੁਕਮ' ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਹੁਕਮ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਨਿਯੋਤਰਣ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਹੈ। 
ਨਿਯੋਤਰਣ ਵਿੱਚ ਇੰਕ ਧਿਰ ਦੂਸਰੀ ਨਾਲ ਇਕਸੁਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਉਸ ਨਾਲ ਇਕਾਗਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਦੋ ਇਛਾਵਾਂ ਦਾ ਇਕਾਗਰ ਹੋਣਾ ਹੁਕਮ 
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ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜਦੋਂ ਕਹਿਦੇ ਹਨ ਕਿ ਵਿਸ਼ਵ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੇ ਹੁਕਮ 
ਅਧੀਨ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਅਰਥ ਹੁਦੇ ਹਨ ਵਿਸ਼ਵ ਆਦਰਸ਼ਕ ਅਨੁਭਵ ਦੀ 
ਇਕਾਗਰਤਾ ਹੈ। ਨਿਰੈਕਾਰ ਅਨੇਕਾਂ ਅਨੁਭਵਾਂ ਦਾ ਸਮੂਹ ਹੈ ਜੋ ਸੈਪੂਰਨ ਰੂਪ 
ਵਿੱਚ ਇੰਕ ਦੂਜੇ ਨਾਲ ਇਕਸੁਰ ਹਨ। ਇਸ ਆਦਰਸ਼ਕ ਇਕਸੁਰਤਾ ਤੇ ਸਮੂਹਕਤਾ 
ਦਾ ਨਾਂ ਹੀ ਸੋਚ ਹੈ। ਸਚਿਆਰਾ ਮਨੁੱਖ ਇਸ ਆਦਰਸ਼ਕ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਬੋਰੌਧੀ ਨਾਲ 
ਕਥਨ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ ਪਰ ਇਸ ਵਿੱਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਸਕਦਾ, ਇਸ ਨਾਲ 
ਇਕਸੁਰ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੋਚਖੋਡ ਤਕ ਵਿਕਾਸ ਕਰ ਚੁੱਕੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਚੇਤਨਾ 
ਵਿੱਚ ਹੁਕਮ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਸਿਰ ਉਤੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ : 

ਸਚਿ ਖੈਡਿ ਵਸੈ ਨਿਰੈਕਾਰੁ॥ ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲ॥ 

ਤਿਥੈ ਖੈਡ ਮੈਡਲ ਵਰਭੇਡ॥ ਜੇ ਕੋ ਕਥੈ ਤ ਐਤ ਨ ਐਤ॥ 

ਤਿਥੈ ਲੋਅ ਲੋਅ ਆਕਾਰ॥ ਜਿਵ ਜਿਵ ਹੁਕਮੁ ਤਿਵੈ ਤਿਵ ਕਾਰ॥ 

ਵੇਖੈ ਵਿਗਸੈ ਕਰਿ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਨਾਨਕ ਕਥਨਾ ਕਰੜਾ ਸਾਰੁ॥ ੩੭॥ 

ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ ਬਾਬਤ ਜੋ ਤਸਵੀਰ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਉਹ ਇਹ 
ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਇਕ ਚੇਤਨ ਹਸਤੀ ਹੈ ਜੋ ਆਪਣੀ ਚੇਤਨਾ ਨੂੰ ਨਿਤ ਵਧਾਉਂਦਾ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਚੇਤਨਾ ਦੇ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਐਗਾਂ ਨੂੰ ਇਕਸੁਰ ਕਰਨ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ 
ਜੀਵਨ ਸਫਲ ਤੋ ਸੁਖੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਇਕਾਗਰ 
ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਪੈਦਾ ਕਰਨਾ ਹੈ। ਇਹ ਇਕਾਗਰਤਾ ਨਾ ਕੇਵਲ ਬਾਹਰਲੇ ਨਾਲ 
ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਇਕਸੁਰਤਾ ਹੈ, ਨਾ ਕੇਵਲ ਐਦਰਲੇ ਤੌਤਾਂ ਦਾ ਸੈਤੁਲਨ ਹੈ, ਸਗੋ” 
ਇਹ ਐਦਰਲੇ ਤੇ ਬਾਹਰਲੇ ਸਭ ਦੀ ਏਕਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਇਕਾਗਰਤਾ ਵਿੱਚ ਅਦਰ 
ਬਾਹਰ ਦਾ ਭੇਦ ਵੀ ਮਿਟ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 'ਤੂ” 'ਮੈਂ ਦੇ ਵਿਤਕਰਿਆਂ ਦੀ ਚੇਤਨਾ 
ਨਹੀਂ` ਰਹਿੰਦੀ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਆਪਾ ਸਰਵ-ਅਨਆਪੇ ਨਾਲ ਇਕ ਸਾਂਝੀ ਤਾਰ 
ਵਿਚ ਪ੍ਰੋਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਵਿਚ ਜਜ਼ਬ ਹੋ ਕੇ ਅਭੇਦ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਿਹੜੇ 
ਲੋਕ ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਇਸ ਦੀ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨਾਲ ਇਕਸੁਰਤਾ 
ਦਸਦੇ ਹਨ ਜਾਂ ਜਿਹੜੇ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਸਮੂਹਕ ਭਾਵਨਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ 
ਸ਼ੋਭਾ ਕਰਾਰ ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਜਾਂ ਜਿਹੜੇ ਮਨੋਵਿਗਿਆਨਕ ਇਕਾਗਰਤਾ ਉੱਤੇ ਜ਼ੋਰ 
ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਉਹ ਸਭ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਸਚਿਆਰ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਦੇ ਇਕ ਜਾਂ ਦੂਜੇ 
ਪੌਖ ਨੂੰ ਪਰਧਾਨਤਾ ਦੇ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ ਸੋਚ ਬੇਸ਼ੌਕ ਇਕ ਅਪਹੁਚ, 
ਆਦਰਸ਼ਕ ਤੇ ਇਕਾਗਰ ਅਨੁੰਭਵ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਸੁਰਤੀ ਵਿੱਚ ਟਿਕਾਏ ਬਿਨਾ 
ਵਿਸ਼ਾਲ ਮਨੁੱਖੀ ਅਨੁਭਵ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ। “ਹੁਕਮਿ ਰਾਜਈ ਚਲਣਾ” ਦੀ ਐਤ੍ੀਵ 
ਸਪਿਰਿਟ ਵਿਸ਼ਵ ਇਕਾਗਰਤਾ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਇਕਸੁਰਤਾ ਹੈ, ਤੇ ਇਸ ਦਾ 
ਰਾਹ ਪਰਕਿਰਤੀ ਤੇ ਸਮਾਜ ਵਿਚਲੇ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਹੇਂਦ ਦੇ ਅਹਿਸਾਸ ਵਿੱਚੋਂ ਲੰਘ 
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ਕੇ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਯੂਨਾਨੀ ਦਰਸ਼ਨ ਵਿੱਚ ਲੌਗੌਸ 08੦੦) ਦਾ ਵਿਚਾਰ ਪਹਿਲ 
'ਪਰਕਿਰਤੀ ਵਿੱਚ ਕਿਸੇ ਨਜ਼ਾਮ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਸੀ ਜੋ ਬਾਅਦ ਵਿੱਚ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ 
ਦੀ ਚੇਤਨ ਆਟਮਾ ਦਾ ਸੇਕਲਪ ਬਣ ਗਿਆ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਸੋਚ ਦਾ 
ਸੈਕਲਪ ਵੀ ਇਕ ਪਾਸੇ ਪਦਾਰਥਕ ਨਿਯਮ ਹੈ, ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ ਸਮਾਜਕ ਨਿਯਮ 
ਤੇ ਐਤ ਉਤੇ ਹੁਕਮ ਜੋ ਚੇਤਨ ਤੇ ਇਕਾਗਰ ਅਨੁਭਵ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਨੁੱਖ ਦਾ 
ਸੈਕਲਪ ਇਸ ਸੌਚ ਦੇ ਵੱਖ ਵੱਖ ਰੂਪਾਂ ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਚੇਤਨਾ ਦਾ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਦਾ ਧਾਰਨੀ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਕੋਈ 
ਸੀਮਾ ਸਵੀਕਾਰ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। ਉਹ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਨੂੰ ਨਿਤ ਨਵੇਂ ਅਨੁਭਵ ਵਧਾਉਣ 
ਦਾ ਸ਼ੁਭ ਅਵਸਰ ਮੈਨਦਾ ਹੈ; ਕਿਸੇ ਵੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਸੀਮਤ ਅਨੁਭਵਾਂ ਤਕ 
ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਮਹਿਦੂਦ ਰੋਖਣਾ ਗਵਾਰਾ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਚਾਹ਼ੇ ਉਹ ਨਿਰੋਲ 
ਸਰੀਰਕ ਹੋਣ, ਸਮਾਜਕ, ਬੌਧਕ ਜਾਂ ਆਤਮਕ। ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਹੋਣੀ ਅਮਿਤ ਹੈ ਤੋਂ 
ਹਰ ਸਮਾਂ,, ਹਰ ਦੇਸ, ਹਰ ਸਭਿਅਤਾ, ਹਰ ਧਰਮ, ਹਰ ਦਰਸ਼ਨ ਇਸ ਦਾ ਘੇਰਾ 
ਚੌੜਾ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਜੀਵਨ ਦੀ ਅਮੀਰੀ ਹੀ ਇਸ ਦਾ ਸੋਚ ਹੈ। 
ਆ 
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ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 


ਜਪੁਜੀ ਦੀਆਂ ਵੌਖ-ਵੇਖ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਇਹ ਦੌਂਸਣ ਦੇ ਕਈ ਯਤਨ ਹੋਏ ਹਨ ਪਰ ਸਾਰੀ ਜਪੁਜੀ ਨੂੰ ਇਕ 
ਬਾਕਾਇਦਾ ਸਿਲਸਿਲੇ ਵਾਰ ਲੜੀ ਵਾਲੀ ਰਚਨਾ ਮੈਨਣ ਦੇ ਰਾਹ ਵਿੱਚ ਕਈ 
ਰੁਕਾਵਟਾਂ ਹਨ। ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਡੀ ਔਕੜ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਬਾਣੀ ਕਵਿਤਾ ਦੀਆਂ 
ਪਉੜੀਆਂ ਦਾ ਸੰਗ੍ਰਹਿ ਹੈ ਤੇ ਕਵਿਤਾ ਵਿੱਚ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਕਿਸੇ ਮੈਤਕੀ 
ਸਿਲਸਿਲੇ ਵਿੱਚ ਥੈਨ੍ਹ ਕੇ ਪੇਸ਼ ਕਰਨਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਜੁਪਜੀ ਵਿੱਚ ਕਈ 
ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਵਿਚਾਰ ਮੌਜੂਦ ਦਿਸਦੇ ਹਨ ਜਿਵੇਂ, “ਹੁਕਸੈ.ਐਢਰ ਸਭੁ ਕੋ” ਜਾਂ | 
“ਕੀਤਾ ਪਸਾਉ ਏਕੋ ਕਵਾਉ” ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਐਸੇ ਢੈਗ ! 
ਨਾਲ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਗਈ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿੱਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਵਿੱਚ ਨਾ ਦਲੀਲਾਂ ਦੇ ਕੋਈ ਨੁਕਤੇ ਸਿਧ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਹੈ, ਨਾ ਇਕ 
ਬੁਨਿਆਦੀ ਵਿਚਾਰ ਦਸ ਕੇ ਔਗੋ' ਉਸ ਵਿੱਚੋਂ ਨਿਕਲਣ ਵਾਲੇ ਵਖ ਵਖ 
ਸਿੰਟਿਆਂ ਦੀ ਨਿਆਏ ਯੁਕਤ ਵਿਆਖਿਆ ਹੈ, ਨਾ ਜ਼ਾਹਿਰਾ ਤੌਰ ਉੱਤੇ 
ਵਿਰੋਧਾਭਾਸੀ ਜਾਪਦੇ ਕਥਨਾਂ ਨੂੰ ਇਕਸੁਰ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਪਰ ਜੇ ਇਸ ਦੀਆਂ 
ਪਉੜੀਆਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਕਿਸੇ ਬਾਕਾਇਦਾ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਨਿਰੂਪਣ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀਆਂ 
ਦਿਸਦੀਆਂ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਸੁਤੇਤਰ ਕਾਵਿ-ਇਕਾਈਆਂ ਵੀ ਨਹੀਂ 
ਮਨਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। 

ਜਪੂਜੀ ਦੀਆਂ ਕੁਝ ਪਉੜੀਆਂ ਤਾਂ ਪ੍ਰਤੌਖ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਆਪਸ ਵਿੱਚ 
ਸ਼ੈਬਧਤ ਹਨ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਦੀ ਐਤਲੀ ਤੁਕ “ਹੁਕਮਿ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ 
ਨਾਨਕ ਲਿਖਿਆ ਨਾਲ” ਵਿੱਚ ਆਏ ਹੁਕਮ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦੂਜੀ ਪਉੜੀ 
ਵਿੱਚ ਹੈ। ਸੁਣਿਐ ਤੇ ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਚਾਰ ਪਉੜੀਆਂ ਇਕ _ਦੂਜੇ ਨਾਲ 
ਸੈਯੁਕਤ ਹਨ। “ਅਸੈਖ ਜਪ ਅਸੈਖ ਭਾਉ” ਤੇ “ਅਸੈਖ ਮੂਰਖ ਐਧ ਘੋਰ”. 
ਵਾਲੀਆਂ ਦੋ ਪਉੜੀਆਂ ਇਕੋ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ ਸਿਧ ਪੁਠ ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਕਰਕੇ 
ਆਪਸ ਵਿਚ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ। ਅਠਾਈਵੀਂ ਤੇ ਇਕੱਂਤੀਵੀਂ' ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ 
ਜੋਗੀਆਂ ਦੇ ਭੇਖਾਂ, ਸਿਧਾਂਤਾਂ ਤੇ ਸਾਧਨਾਂ ਦੇ ਵੇਰਵੇ ਹਨ। ਪੈਜ ਖੋਡਾਂ ਦਾ 
ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਚਾਰ ਪਉੜੀਆਂ, ਚੌਂਤੀ ਤੋਂ' ਸੈਂਤੀ ਤਕ, ਇਕੋ ਗਰੁਪ 
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ਦੀਆਂ ਭਾਗ ਹਨ। ਅਜਿਹੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਕਿਸੇ ਵਿਧਾਨ ਵਿੱਚ ਬੋਝੇ 
ਹੋਣ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਵੇਲ ਇਸ਼ਾਰਾ ਜ਼ਰੂਰ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ, ਪਰ ਸਿਰਫ਼ ਕੁਝ 
ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਸਾਂਝ ਦੇਖ ਕੋ ਸਾਰੀ ਜਪੁਜੀ ਨੂੰ ਇਕ ਜੁੜਵੀਂ' ਇਕਾਈ ਮੈਨ 
ਲੈਣਾ ਤਦ ਤਕ ਦਰੁਸਤ ਨਹੀਂ ਜਦ ਤਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਾਰੇ ਰਜੁੱਪਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਦੂਜੇ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਕਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀਆਂ ਕੜੀਆਂ ਨਾ ਲਭ ਲਈਆਂ ਜਾਣ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਕੜੀਆਂ ਦਾ ਲਭਣਾ ਹੀ ਕਠਨ ਹੈ, ਕਿਉਂਕਿ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਦਾ ਇਕ 
ਵੱਡਾ ਗੁਣ ਸੈਖੇਪਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠਕ ਇਹ ਤਾਂ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦਾ ਹੈ 
ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਮੇਂ ਇਸ ਦੇ ਕਰਤਾ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਵਿੱਚ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ੇ ਬਾਬਤ 
ਜੋ ਵਿਚਾਰ ਮੌਜੂਦ ਸਨ ਉਹ ਬਹੁਤ ਸੁਲਝੇ ਹੋਏ ਸਨ ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ 
ਲੌਂਗਿਆਂ ਉਸਨੇ ਇਨੇ ਸੈਕੋਚਵੇ' ਸ਼ਬਦ ਵਰਤੇ ਹਨ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ 
ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਸਾਰੇ ਪੌਲਿਆਂ ਨੂੰ ਹੌਥਾਂ ਵਿੱਚ ਪਕੜਨਾ ਸੌਖਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ। ਕਈ. 
ਥਾਈ' ਇਕ ਪਉੜੀ ਤੋਂ' ਦੂਜੀ ਤਕ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਐਸੀ ਫੁਰਤੀ ਨਾਲ ਉਡਾਰੀ 
ਮਾਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਦੋਵੇਂ ਪਉੜੀਆਂ ਇਕ ਦੂਜੀ ਤੋਂ ਸੁਤੰਤਰ ਲਗਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਸਤਵੀਂ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਜਗਤ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਸਿੰਧੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲੈਣ ਵਾਲੇ ਪਰ ਰੌਂਥ 
ਨੂੰ ਨਾ ਭਾਉਣ ਵਾਲੇ ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਐਤ ਦੁਖਦਾਈ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ 
ਪਰ ਅਠਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਸੁਣੀਐ ਦੇ ਲਾਭ ਗਿਣਨੇ ਸ਼ੁਰੂ ਕਰ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। 
ਸਤਵੀਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਕੇ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਠਵੀਂ' ਤਕ ਪਹਚਦਾ ਹੈ, ਇਹ 
ਸਮਝਣਾ ਮੁਸ਼ਕਲ ਹੈ। ਇਹੋ ਮੁਸ਼ਕਲ ਕਈ ਵਾਰੀ ਪਉੜੀ ਤੇ ਐਦਰਲੇ ਭਾਗਾਂ ਦਾ 
ਵਿਕਾਸ ਸਮਝਣ ਵਿੱਚ ਵੀ ਪੇਸ਼ ਆਉਂਦੀ ਹੈ। ਇੱਕੀਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ “ਸਤਿ ` 
ਸੁਹਾਣੁ ਸਦਾ ਮਨਿ ਚਾਉ” ਕਹਿਣ ਬਾਅਦ ਵਿਸ਼ਾ ਯਕ-ਦੌਮ ਇੱਕ ਤਿੱਖਾ ਮੋੜ 
ਖਾ ਕੇ ਸੈਸਾਰ ਦੇ ਆਦਿ ਸਮੇ' ਵਲ ਚਲਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸੋਲ੍ਹਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਪੋਚਾਂ 
ਦਾ ਉੱਚਾ ਦਰਜਾ ਦੌਂਸਣ ਬਾਅਦ “ਧੋਲੁ ਧਰਮ” ਦਾ ਪਰਕਰਣ ਛੋਹ ਲਿਆ ਹੈ। 
ਕਿਉਂ ? ਪਤਾ ਨਹੀਂ ਲਗਦਾ। ਜਪੁਜੀ ਵਿਚਾਰਾਂ ਦੇ ਇਕ ਵਿਸ਼ਾਲ ਚੌਖਟੇ ਵਿੱਚ 
ਹੀ ਨਹੀਂ ਜੜੀ ਹੋਈ, ਇਸ ਦੀ ਜੜਤ ਦੀਆਂ ਸਭ ਤਾਰਾਂ ਵੀ ਇਕ ਦੂਜੇ ਨਾਲ 
ਉਤ ਪੋਤ ਹਨ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਾਰਾਂ ਦੇ ਡਿਜ਼ਾਈਨ ਨੂੰ ਵਾਚਣ ਲਈ ਇਸ ਦੇ ਹਰ 
ਵਿਚਾਰ ਤੇ ਭਾਵ ਦੀ ਡੂੰਘੀ ਆਤਮਾ ਵਿੱਚ ਪਹੁਚਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ, ਨਹੀਂ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀ ਐੜਹੀਵ ਸਾਂਝ ਪ੍ਰਤੌਖ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੀ। ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੇ ਭਾਵਾਂ ਤੋਂ ਛੁਟ ਸਾਹਿਤ 
ਰੂਪ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉਤੇ ਵੀ ਕਈ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਸਾਂਝ ਸਮਝੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਆਪਣੇ ਆਤਮਕ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਜਿਸ ਡੂੰਘਾਈ ਵਿੱਚ 
.ਪਹੂਚ ਕੇ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ: ਹੈ ਉਸ.ਤਕ ਪਹੁੰਚੇ ਬਿਨਾ ਕੋਈ ਪਾਠਕਾ 
ਇਸ ਦੇ ਵੱਖ-ਵੇਖ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸੈਥਧਾਂ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਸਮਝ ਸਕਦਾ। 
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ਸਾਧਾਰਨ ਪਾਠਕ ਜੇ ਪ੍ਰੇਮ ਨਾਲ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕਰੇ ਤਾਂ ਉਹ ਇਸ ਵਿੱਚੋਂ 
ਕੁਝ ਅਨੰਦ ਜ਼ਰੂਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਸਦੇ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਉੱਚਾ ਚੁਕਣ ਵਿੱਚ 
ਅਜਿਹੇ ਪਾਠ ਦਾ ਅਸਰ ਵੀ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਪੈਂਦਾ ਰਹਿਦਾ ਹੈ ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਇਹ 
ਕਹਿਣਾ ਕਠਿਨ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਸਨੂੰ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੀ 
ਸਮਝ ਆ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਬੌਧਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਨ ਕੁਝ 
ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਵੀ ਬੜੀ ਜਲਦੀ ਆਪਣੀ ਸੀਮਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ 
ਲੌਂਗ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਜਿਸ ਮਾਨਸਕ ਇਕਾਗਰਤਾ ਦੀ, ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਐਕਿਤ 
ਆਤਮਕ ਅਨੁਭਵ ਤਕ ਪਹੁਚਣ ਲਈ ਲੋੜ ਹੈ, ਉਹ ਕਿਸੇ ਵਿਰਲੇ ਵਿਚਾਰਵਾਨ 
ਦੀ ਸਮਰਥਾ ਵਿੱਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਉਤਮ ਥੌਧਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਨ ਤੇ ਡੂਘੀ ਅਤੇ ਨਿਰਤਰ 
ਇਕਾਗਰਤਾ ਦੀ ਅਣਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਭਾਗਾਂ ਨੂੰ ਇਕ ਲੜੀ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰੋਣ 
ਦਾ ਯਤਨ ਇਕ ਮੁਢਲੇ ਅਭਿਆਸ ਤੋਂ ਵਧ ਦਾਅਵਾ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ ਤੇ 
ਹਥਲੀ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਲੌਂਛਣ ਅਜਿਹੇ ਅਭਿਆਸ ਤੋਂ ਵਧ ਹੋਰ ਕੁਝ ਨਹੀਂ। 
ਜਪੁਜੀ, ਨਿਰਸੈਦੇਹ, ਜਪ ਦੇ ਕੇਂਦਰ ਦੁਆਲੇ ਘੁੰਮਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ 
ਜੋ ਵੈਂਖ ਵੇਖ ਪੈਂਖ ਇਸ ਵਿੱਚ ਮਿਲਦੇ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਠੀਕ ਤਰਤੀਬ ਦੇਣ ਦੀ 
ਸਮੋਸਿਆ ਵਲ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੋਂ ਧਿਆਨ ਦੇਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਜਪ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ 
ਸੋਚ ਹੈ। ਜਪ ਸਾਧਨ ਹੈ ਤੇ ਸੋਚ ਸਿਧੀ। ਇਸ ਐਤਮ ਉਦੇਸ਼ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਜਪ ਤੋਂ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਅਨੇਕਾਂ ਲਾਭਾਂ ਦੇ ਵਿਸਥਾਰ ਵੀ ਕਈ ਥਾਂ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ਜਿਵੇ' 
ਸੁਣਿਐ ਤੇ .ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਜੋ ਜਪ ਦੇ ਲਾਭ ਦੌਸਣ ਤੋਂ ਸਿਵਾ 
ਜਪ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਧੀ ਵਲ ਵੀ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਸ ਵਿਧੀ ਦਾ ਵਧੇਰੇ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਵਰਣਨ “ਗਾਵੀਐ ਸੁਣੀਐ ਮਨਿ ਰਖੀਐ ਭਾਉ”, “ਸੁਣਿਆ ਮੈਨਿਆ 
ਮਨਿ ਕੀਤਾ ਭਾਉ”, ਅਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲਾ ਸਚੁ ਨਾਉ ਵਡਿਆਈ ਵੀਚਾਰੁ”, ਆਦਿਕ 
ਤੁੱਕਾਂ ਵਿੱਚ ਹੈ। ਜਪ ਦੀ ਸਿੰਧੀ ਤੇ ਵਿਧੀ ਦੋਹਾਂ ਨਾਲ ਸਿੱਧੇ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਸੈਬਧਤ 
ਵਿਸ਼ਾ ਉਸ ਇਸ਼ਟ ਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਜਪ ਕਰਨ ਹੈ। ਦਰਅਸਲ ਜਪ ਕਰਦਿਆਂ 
ਹੋਇਆਂ ਇਸ਼ਟ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਉੱਤੇ ਹੀ ਬਿਰਤੀ ਇਕਾਗਰ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਕਈ 
ਵਾਗੀ ਤਾਂ ਇਵ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਆਪਣੇ ਇਸ਼ਟ ਦੇ ਗੁਣ 
ਗਾਉਣ ਲਈ ਹੀ ਜਪੂਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਕਈ 
ਜੀਵਨੀਆਂ ਤੋਂ ਵੀ ਇਹੀ ਸੁਝਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਆਪ ਬਾਣੀ ਦਾ ਨਾਂ 
ਜਪੁ” ਰਖ ਕੇ ਇਸ ਦੇ ਕੇਂਦਰੀ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਸਾਫ਼ ਨਿਰਣਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ 
ਦੇ ਇਬਟ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਵਰਣਨ ਨਾਲ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਆਰੈਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਮੂਲ 
ਮੋਤਰ ਨੂੰ ਜਪੂਜੀ ਦਾ ਮੁਢ ਮਨੋ ਚਾਹੇ ਮੁਢਲੇ ਸਲੋਕ ਨੂੰ, ਦੋਹਾਂ ਵਿੱਚ ਰੌਂਥ ਦਾ 
ਜਸ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ “ਹੁਕਮਿ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ” ਕਹਿ ਕੇ ਰਬ ਦੀ 
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ਤੁਲਨਾ ਇਕ ਹਾਕਮ ਨਾਲ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ ਤੇ ਔਗੋ' ਅਨੇਕਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਜੀਵਨ ਦੇ ਵਿਸਥਾਰ ਬਿਬ ਬਣਾ ਕੇ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਦੂਸਰੀ ਪਉੜੀ 
ਵਿੱਚ ਅਰਸ਼ੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ ਤੇ` ਸਾਰੀ 
ਜਪੁਜੀ ਵਿਚ ਇਸ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਬਾਰ-ਬਾਰ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ਵ-ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਨਿਰੂਪਣ ਕਰਨ ਲਈ ਇਸ ਹੁਕਮ ਦੇ ਬਿਬ 
ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਸਹਾਇਤਾ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਸੋ ਜਪ ਤੋ ਇਸ਼ਟ ਤੇ ਇਸ਼ਟ ਤੋਂ ਵਿਸ਼ਵ- 
ਦਰਸ਼ਨ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣਾ ਬਿਲਕੁਲ ਸੁਭਾਵਕ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਜਪ ਦੀ ਵਿਧੀ 
ਦੌਸੀ ਹੈ, ਇਸ ਦੀ ਸਿਧੀ ਦਾ ਉਲੇਖ ਹੈ, ਇਸ ਦੇ ਲਾਭ ਗਿਣੇ ਹਨ ਤੇ ਇਸ 
ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਵਿਸ਼ਵ-ਦਰਸ਼ਨ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਹੈ। ਜਪ ਦੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਐਗਾਂ ਨੂੰ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਚੌਖਟਾ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜਪੁ ਦੀ 
ਵਿਧੀ ਵਿੱਚ ਪੁਮੁੱਖ ਥਾਂ ਪ੍ਰੇਮ ਨੂੰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਜਪ ਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਸੈਥੈਧ ਨੂੰ ਉਲਟਾ 
ਕੇ ਅਸੀਂ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਰੌਥ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਦੀ ਵਿਧੀ ਜਪ ਹੈ। 
ਜਪ ਪ੍ਰੇਮ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ ਪ੍ਰੇਮੀ ਲਈ ਰਜ਼ਾ ਦਾ ਵਤੀਰਾ ਧਾਰਨਾ ਆਸਾਨ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ। ਪ੍ਰੇਮੀ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਐਦਰ ਇਕ ਪਾਸੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਲਈ ਖਿਚ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੋ ਉਸ 
ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਉਤੇ ਧਿਆਨ ਨੂੰ ਜੋੜਦੀ ਹੈ, ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ ਆਪਣੀ ਤੁਛਤਾ ਤੇ ਉਸ 
ਤੋਂ ਨਿੰਮ੍ਤਾ ਦਾ ਭਾਵ ਜਾਗਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਰੈਂਬ ਪ੍ਰਤੀ 
ਆਪਣੇ ਪ੍ਰੇਮ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਕਈ ਵਾਰ ਪੁਗਟ ਕਰਦੇ ਹਨ ਪਰ ਵਿਯੋਗ ਦੀ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿੱਚ ਭਰਪੂਰ ਹੋ ਕੇ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰੇਮ ਬ੍੍‌ਹਾ ਦੀਆਂ ਹੂੰਕਾਂ ਪੈਦਾ 
ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਬਲਕਿ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਤੋਂ ਪ੍ਭਾਵਤ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਅਗੇ 
ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਧਾਰਨ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਿਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਨਿਮਰਤਾ, ਵਿਸਮਾਦ, ਪ੍ਰੇਮ, 
ਰਜ਼ਾ ਵਰਗੇ ਭਾਵ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਅਖ਼ੀਰ ਤਕ ਮਿਲਦੇ ਹਨ। ਰੌਂਥ ਦੀ 
ਪ੍ਰਸੈਸਾ, ਨਾਮ ਦੀ ਪ੍ਰਸੈਸਾ, ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲੇ ਦੀ ਪ੍ਰਸੈਸਾ ਆਦਿਕ ਕਈ ਢੇਗਾਂ 
ਨਾਲ ਇਸ ਰਚਨਾ ਦੀ ਭਾਵਕ ਅਮੀਰੀ ਵਿੱਚ ਵਾਧਾ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਸਦਕਾ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਕਾਵਿਕ ਐਸ਼ ਬਲਵਾਨ ਹੈ। ਸੋ ਨਾਮ, ਸੋਚ, 
ਹੁਕਮ ਤੇ ਦੈਵੀ ਗੁਣ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਤਾਣੇ ਦਾ ਕੈਮ ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਵਿਸਮਾਦ, 
ਨਿਮਰਤਾ, ਆਤਮ ਸਮਰਪਣ ਤੇ ਰਜ਼ਾ ਪੇਟੇ ਦਾ। 

ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਵਿਉਂਤ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਇਸ ਨੂੰ ਤਿਨ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵਡਣਾ 
ਸਹੂਲਤ ਪੈਦਾ ਕਰੇਗਾ। ਸੋਲ੍ਹਵੀ' ਤੇ ਸਤਾਈਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦੇ ਵਿਚਕਾਰਲੇ ਹਿੱਸੇ ਦੇ 
ਦੋਵੇ' ਪਾਸੇ ਬਾਕੀ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ (ਤੇ ਸਲੋਕ) ਵਡ ਲਓ। ਵਿਚਕਾਰਲੇ ਹਿੱਸੇ 
ਵਿੱਚ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਪ੍ਧਾਨਤਾ ਹੈ, ਪਹਿਲੇ ਹਿੱਸੇ ਵਿੱਚ ਜਪ ਦੀ ਵਿਧੀ 
ਉੱਤੇ ਜ਼ੋਰ ਹੈ ਤੇ ਐਤਲੇ ਹਿੱਸੇ ਵਿੱਚ ਆਤਮਕ ਜੀਵਨ ਦੇ ਵਿਕਾਸ-ਪਦ ਉਘੜ 
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ਕੇ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਰੌਂਬ ਦੇ ਸਰੂਪ (ਮੁਢਲਾ ਸਲੋਕ) ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਕੇ ਜਪੁਜੀ ਪੂਰਨ 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਰੂਪ (ਐਤਲਾ ਸਲੋਕ) ਨਾਲ ਐਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਵਿਚਕਾਰ ਇਸ 
ਪੂਰਨਤਾ ਤੇ ਅਭਿਆਸ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਪੂਰਨਤਾ ਦੇ 
ਅਭਿਆਸ ਲਈ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰ ਭਾਵ ਤੇ ਕਰਮ ਤਿੰਨਾਂ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ 
ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਹਿੱਸੇ ਵਿੱਚ ਵਿਚਾਰ ਭਾਵ ਤੇ ਕਰਮ ਤਿੰਨਾਂ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਬੈਨ੍ਹੀ ਹੈ, 
ਦੂਸਰੇ ਹਿੱਸੇ ਵਿੱਚ ਭਾਵ ਵਧ ਗਏ ਹਨ ਤੇ ਤੀਸਰੇ ਵਿੱਚ ਕਰਮ। ਹੁਕਮ ਦਾ 
ਸਿਧਾਂਤ, ਰੌਬ ਤੇ ਭਗਤ ਦੀ ਅਕਥਨੀਅਤਾ, ਨਾਮ ਦੀ ਮਹੌਂਤਤਾ ਆਦਿਕ ਵਿਸ਼ੇ 
ਪਹਿਲੀਆਂ ਪੈਦਰਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਛੋਹੇ ਗਏ ਹਨ, ਅਗਲੀਆਂ ਬਾਰਾਂ ਵਿੱਚ 
ਰਚਨਾ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਦੇ ਵਰਣਨ ਦੁਆਰਾ ਰਚਨਹਾਰ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ ਸਿੱਕਾ 
ਜਮਾਇਆ ਹੈ ਤੇ ਐਤਲੀਆਂ ਗਿਆਰਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਪੂਰਨ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੇ 
ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਨਾਮ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਦੁਆਰਾ ਜੋ ਗੁਣ ਸਾਧਕ ਵਿੱਚ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ 
ਹਨ ਜਾਂ ਹੋਣੇ ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। 

ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਤਿੰਨਾਂ ਭਾਗਾਂ ਵਿੱਚ ਆਏ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਐਗਾਂ ਨੂੰ ਵਧੇਰੇ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚਾਰਨ ਲਈ ਹਰੇਕ ਭਾਗ ਨੂੰ ਅੱਗੋਂ ਉਪਭਾਗਾਂ ਵਿੱਚ ਵੈਡਣਾ ਠੀਕ ਰਹੇਗਾ। 
ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਦੇ ਦੋ ਹਿੱਸੇ ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ-ਪਹਿਲੀਆਂ ਸਤ 
ਪਉੜੀਆਂ ਤੇ ਸੁਣਿਐ ਤੇ ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਅਠ ਪਉੜੀਆਂ। ਦੂਸਰੇ ਭਾਗ ਦੇ ਦੋ 
ਹਿੱਸੇ ਕਰਨੇ ਵੀ ਕਠਨ ਨਹੀਂ-ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹੀਵੀ' ਤਕ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਪਉੜੀਆਂ 
ਦੇ ਐਤ ਉਤੇ ਟੀਪ ਦੀਆਂ ਇਕੋ ਜਹੀਆਂ ਸਤਰਾਂ ਆਉਂਦੀਆਂ ਹਨ ਤੋ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਇਕ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਵਿਚ ਬੈਨ੍ਹਦੀਆਂ ਹਨ। ਅਗਲੀਆਂ ਅਠ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ 
ਸੋਲ੍ਹਵੀ' ਦੀ ਇਕ ਤੁਕ “ਕਰਤੈ ਕੈ ਕਰਣੈ ਨਾਹੀਂ ਸੁਮਾਰੁ' ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ ਤੁਰਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਐਤਲੇ ਭਾਗ ਦੇ ਵੀ ਦੋ ਹੀ ਹਿੱਸੇ ਬਣਾਉਣੇ ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ - 
ਅਠਾਈਵੀਂ' ਤੋਂ ਇੰਕਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਤਕ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਤ ਉੱਤੇ “ਆਦੇਸੁ ਤਿਸੈ 
ਆਦੇਸੁ” ਆਦਿਕ ਤੁਕਾਂ ਹਨ, ਤੇ ਬੌਤੀਵੀ' ਤੋਂ ਅਠਤੀਵੀਂ ਤਕ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਕੁਲ ਛੇ ਹਿੱਸੇ ਬਣਦੇ ਹਨ- (ਉ) 1-7 (ਅ) 7-15 (ਏ) 16-19 (ਸ) 20- 
27 (ਹ) 28-32 (ਕ) 32-38. 

ਹਰੇਕ ਭਾਗ ਵਿੱਚ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਜੋ ਵਿਕਾਸ ਹੈ ਉਸ ਉੱਤੇ ਕੇਵਲ 
ਇੰਕ ਉਡਦੀ ਉਡਦੀ ਝਾਤੀ ਹੀ ਪਾਈ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

(ਉ) ਪਉੜੀ ੧-੭ 

ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਮੁਢਲੇ ਸਲੋਕ ਵਿੱਚ ਸੌਚ ਨੂੰ ਸਮੇਂ ਦੇ ਸਭ ਭਾਗਾਂ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧਤ” ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਸਦੀਵੀ ਤੇ ਅਟੌਲ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। ਇਥੇ ਸੋਚ ਦੇ 
ਅਰਥ ਯਥਾਰਥ ਜਾਂ ਜ਼ਿਦਗੀ ਦੀ ਐਤਮ ਤੇ ਬੁਨਿਆਦੀ ਅਸਲੀਅਤ ਦੇ ਹਨੇ। 
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ਜੀਵਨ ਦੇ ਯਥਾਰਥ ਨੂੰ ਅਟੌਲ ਕਹਿਣ ਦਾ ਭਾਵ ਮੋਟੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿੱਚ ਇਹ ਹੈ ਕਿ 
ਰੌਬ ਇੰਕ ਵਾਸਤਵਕ ਹੋਂਦ ਹੈ ਜੋ ਸਦਾ ਮੌਜੂਦ ਰਹਿਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਸਲੋਕ ਵਿੱਚ 
ਰੌਬ ਦੀ ਕੇਵਲ ਹੋਂਦ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ, ਸਿੰਧਾ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਗੁਣ ਦਾ ਨਹੀਂ ਰਬ ਦੀ 
ਰੋਂਦ ਵਿੱਚ ਨਿਸਚਾ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਮੂਲ ਆਧਾਰ ਹੈ। 

ਸਾਡੇ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਇਹ ਹੋਂਦ ਕਿਵੇਂ ਅਲੁਭਵ ਹੋਵੇ, ਇਹ ਲੋਚਾ ਪਹਿਲੀ 
ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਗਟ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸਹੀ ਜੁਗਤੀ “ਹੁਕਮਿ ਰਜਾਈ 
ਚਲਣਾ” ਦੌਂਸੀ ਹੈ। ਸੋ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਮੁਢਲੇ ਸਲੋਕ ਨਾਲ ਸਾਫ਼ ਤੌਰ ਤੇ ਜੁੜੀ 
ਹੋਈ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਸਮਕਾਲੀ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ਾਂ, ਪਰਮਾਰਥਕ ਤੇ ਵਿਹਾਰਕ, 
ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਜਪ ਕਰਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਜਪ ਦਾ 
ਉਦੇਸ਼ ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਣਾ ਜਾਂ ਜੀਵਨ ਦੀ ਅਸਲੀਅਤ ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਕਰਨਾ 
ਸਨਿਆ ਹੈ। 

ਸੋਚ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕੋਈ ਪਦਾਰਥਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ। ਸੋਚ ਮਨੁੱਖੀ ਚੇਤਨਾ 
ਵਿੱਚ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਨਿਰਾ ਬੋਧੰਕ ਗਿਆਨ ਵੀ ਨਹੀਂ। ਇਹ ਸਾਰੇ 
ਜੀਵਨ ਦਾ ਪ੍ਰੀਵਰਤਨ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਢਾਂਚਾ ਬਦਲੇ ਬਸ਼ਰ ਇਹ 
ਪ੍ਰੀਵਰਤਨ ਮੁਕੈਮਲ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ। ਇਸ ਦੀ ਮੁਕੈਮਲਤਾ ਲਈ ਬੁਧੀ, ਮਨ, ਸੁਰਤ, 
ਭਾਵ ਤੇ ਕਰਮ ਸਭ ਨਵੇਂ ਸਿਰਿਓ' ਘੜੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਸਚਿਆਰਾ ਪਦਵੀ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਸੋਚ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਕੁਝ ਹੋਰ ਵਿਆਖਿਆ 
ਲੋੜੀਂਦੀ ਹੈ। ਜਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸੋਚ ਨੂੰ ਅਟੋਲ ਦਸਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਇਸ਼ਾਰਾ ਅਮਰ ਜੀਵਨ ਵਲ ਹੈ। ਅਟਲ ਤੇ ਅਮਰ ਸਮਾਨਾਰਥਕ ਸ਼ਬਦ ਹਨ। 
ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਅਮਰ ਨਹੀਂ` ਸਮਝਦਾ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਚਾਹੁੰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਉਹ ਅਮਰ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਹੋਣੀ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰੇ। ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ 
ਇੰਕ ਯਾਤਰਾ ਹੈ, ਪੈਧ ਹੈ, ਪੈਥ ਹੈ। ਹਰ ਵਿਅਕਤੀ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਨਵੇਂ ਨਵੇਂ 
ਤਜਰਬੇ ਕਰਦਾ ਔਗੇ ਵਧ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਜੀਵਨ ਧੰਧ ਬਹੁਤ ਲੈਮਾ ਹੈ, ਕੋਈ ਇਸ 
ਦੇ ਅਗੇਰੇ ਪੜਾਵਾਂ ਉਤੇ ਹੈ, ਕੋਈ ਵਿਚਕਾਰਲੇ ਤੇ ਕੋਈ ਪਿਛਲੇਰੇ। ਪਰ ਇਸ 
ਪੋਧ ਉਤੇ ਖੜ੍ਹਾ ਕੋਈ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਦਾ, ਸਭ ਐਗੇ ਵਧਦੇ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਅਵੇਰੇ 
ਸਵੇਰੇ ਸਭ ਨੇ ਉਥੇ ਪਹੁਚ ਜਾਣਾ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਮਰ ਜੀਵਨ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਅਮਰ 
ਜੀਵਨ ਤੌਕ ਪਹੁਚਣਾ ਥੋੜ੍ਹੇ ਜਿਹੇ ਚੋਣਵੇਂ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਭਾਗਾਂ ਵਿੱਚ ਹੀ ਨਹੀਂ ਸਭ 

“ਪਿਛਲੇ ਲੇਖਾਂ ਵਿੱਚ ਜਪੁਜੀ ਦੀਆਂ ਕਈ ਡੌਥਾਂ ਤੇ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਜੇ ਵਿਚਾਰ ਕਿਤੇ 
ਕਿਤੇ ਆਉਂਦੀ ਰਹੀ ਹੈ, ਉਸ ਦੇ ਕੁਝ ਭਾਗ ਹੁਣ ਢੁਹਰਾਏ ਜਾਣੇ ਅਵੇਂਸ਼ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ ਇਥੇ ਸਭ 
ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਕਰਨੀ ਹੈ। 
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ਦੇ ਅਧਿਕਾਰ ਵਿੱਚ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਵਿੱਚ ਅਮਰ ਜੀਵਨ ਦੇ 
ਸੈਕਲਪ ਦਾ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਡੂੰਘਾ ਨਾ ਹੋਣ ਦਾ ਕਾਰਨ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਬਹੁਤਾ ਸਮਾਂ 
ਸਰੀਰ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਵਿੱਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਸਰੀਰ ਪ੍ਰਤੱਖ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਨਾਸ਼ਮਾਨ ਹੈ। 
ਦਸ, ਵੀਹ, ਪੰਜਾਹ, ਸੌ ਸਾਲ ਬਾਅਦ ਢਹਿ ਢੇਰੀ ਹੋ ਜਾਣ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਜਿਹੜੇ 
ਲੋਕ ਆਪਣੀ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਬਹੁਤਾ ਸਰੀਰ ਨਾਲ ਹੀ ਅਭੇਦ ਪੂਤੀਤ ਕਰਦੇ ਹਨ 
ਉਹ ਸਮਝਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮੌਤ ਬਾਅਦ ਸਾਡਾ ਖ਼ਾਤਮਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਅਮਰ 
ਜੀਵਨ ਦੀ ਆਸ ਜਾਂ ਤਾਂਘ ਸਪੱਸ਼ਟ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ। ਮੌਤ ਕੋਲੋਂ ਸਾਡੇ ਡਰ ਦਾ 
ਕਾਰਨ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਅਸੀਂ' ਸਮਝਦੇ ਹਾਂ ਮੌਤ ਨਾਲ ਅਸੀਂ ਮੁਕ ਜਾਵਾਂਗੇ। ਖ਼ਾਤਮੇ 
ਦੇ ਖ਼ਿਆਲ ਤੋਂ ਅਸੀਂ' ਤ੍ਰਹਿਦੇ ਹਾਂ। ਜੇ ਅਸੀਂ' ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਇਹ ਸੋਚਣ ਦੀ 
ਕੋਸ਼ਿਸ਼ ਕਰੀਏ ਕਿ ਸਰੀਰ ਦੇ ਖ਼ਾਤਮੇ ਬਾਅਦ ਅਸੀਂ ਕੀ ਹੋਵਾਂਗੇ ਤਾਂ ਆਪਣੇ 
ਜੀਵਨ ਪਰਵਾਹ ਦੇ ਇੰਕ ਖ਼ਾਸ ਘੜੀ ਰੁਕ ਜਾਣ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਅਸੀਂ ਬਣਾ ਹੀ 
ਨਹੀਂ ਸਕਦੇ। ਜੀਵਨ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਹੀ ਸੋਚ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਮੌਤ ਨੂੰ ਨਹੀਂ। ਜੀਵਨ 
ਦਾ ਸੁਭਾ ਹੀ ਹੈ ਅਮਰ ਹੋਣਾ। ਇਹ ਠੀਕ ਹੈ ਕਿ ਅਸੀਂ ਸੋਚਿਆਂ ਇਹ ਨਹੀਂ' ਦਸ 
ਸਕਦੇ ਕਿ ਸਰੀਰਕ ਮੌਤ ਬਾਅਦ ਅਸੀਂ ਕੀ ਹੋਵਾਂਗੇ ਪਰ ਆਪਣੀ ਚੇਤਨਾ ਦੇ 
ਜਾਰੀ ਰਹਿਣ ਦੀ ਚਾਹ ਸਾਡੇ ਐਦਰ ਅਚੇਤ ਜਾਂ ਸੁਚੇਤ ਤੌਰ ਉਤੇ ਸਦਾ ਕਾਇਮ 
ਫਹਿਦੀ ਹੈ। ਜਿਹੜੇ ਲੋਕ ਆਪਣੇ ਆਪ ਨੂੰ ਸਰੀਰ ਨਾਲੋਂ ਆਪਣੀ ਚੇਤਨਾ ਨਾਲ 
ਵਧੇਰੇ ਅਭੇਦ ਕਰਦੇ ਹਨ ਉਹ ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਅਮਰ ਜੀਵਨ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਬਣਾ 
ਸਕਦੇ ਹਨ। ਪੁਰਾਣੀ ਧਾਰਮਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਿੱਚ ਚੇਤਨਾ ਆਤਮਾ ਦਾ ਗੁਣ ਹੈ 
ਤੇ ਜੜ੍ਹਤਾ ਸਰੀਰ। ਆਤਮਾ ਦਾ ਸਕਲਪ ਅਮਰ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਨਿਸ਼ਚਾ ਪੈਦਾ 
ਕਰਦਾ' ਹੈ ਤੇ ਸਰੀਰ ਨਾਲ ਰੁਝੇਵਾਂ ਮੌਤ ਦਾ ਭੈ ਵਧਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਸਚਿਆਰਾ 
ਪਦਵੀ ਦਾ ਲੋਚਕ ਮਨੁੱਖ ਅਮਰ ਜੀਵਨ ਦਾ ਇਛੁਕ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਆਤਮਾ ਵਲ 
ਧਿਆਨ ਵਧਾਉਂਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਸਰੀਰਕ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਹੀ ਸਾਰੀ ਵਫ਼ਾ ਨਹੀਂ 
ਦੇਂਦਾ। “ਕੂੜੈ ਤੁਟੈ ਪਾਲਿ” ਤੋਂ' ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਭਾਵ ਸਰੀਰਕ ਚੇਤਨਾ ਦਾ 
ਬਹੁਤ ਘਟ ਜਾਣਾ ਤੇ ਯੋਗ ਸੀਮਾਂ ਦੇ ਵਿੱਚ ਰਹਿਣਾ ਹੈ। ਸੋ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਦਾ 
ਸਾਰੈਸ਼ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਅਮਰ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਰੌਖੇ ਬਸ਼ੀਰ ਆਤਮਕ ਜੀਵਨ 
ਦਾ ਮੁਢ ਨਹੀਂ ਬਝ ਸਕਦਾ। ਜਪੁਜੀ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਇਹ ਸੂਚਨਾ ਦੇਂਦੀ ਹੈ, ਚਾਹੇ 
ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿੱਚ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਸਚਿਆਰ ਪਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ “ਹੁਕਮਿ ਰਜਾਈ 
ਚਲਣਾ” ਦੀ ਜੁਗਤੀ ਨੂੰ ਸਾਰਥਕ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਸੈਬਧ ਵੀ 
ਆਤਮਾ ਨਾਲ ਹੈ। ਸਾਂਖ ਸ਼ਾਸਤਰ ਮਨੁੱਖੀ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਦੋ ਭਾਗਾਂ ਵਿੱਚ 
ਵੇਡਦਾ'ਹੈ-ਪੁਰਸ਼ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀ। ਪੁਰਸ਼ ਦੇ ਅਰਥ ਹਨ ਆਤਮਾ ਤੋ ਪਰਕਿਰਤੀ 
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ਦੇ ਤਿਨ ਗੁਣ - ਤਸੋ, ਰਜੋ, ਸਤੋ, ਜੋ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਰੀਰ, ਮਨ, ਬੁੱਧੀ ਆਦਿਕ 
ਸਭ ਐਗਾਂ ਦੇ ਮੂਲ-ਆਧਾਰ ਹਨ। ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਜ਼ਿਕਰ ਦਾ ਪੁਯੋਜਨ ਇਥੇ 
ਕੇਵਲ ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨਾ ਹੈ ਕਿ ਆਤਮਾ ਸਰੀਰ ਤੋਂ ਵੀ ਡੂੰਘੀ ਨਹੀਂ, ਭਾਵਾਂ 
ਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੋਂ' ਵੀ ਡੂਘੀ ਹੈ। ਪੁਰਸ਼ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਵਿੱਚ ਵਿਵੇਕ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਮਨੁੱਖ ਆਪਣੇ ਧਿਆਨ ਨੂੰ ਸਰੀਰ, ਭਾਵਾਂ, ਸੋਚਾਂ, ਸਭ ਤੋਂ ਉੱਚਾ ਚੁਕ ਕੇ ਕੇਵਲ 
ਆਤਮਾ ਵਿੱਚ ਕੇਂਦਰਤ ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜਪੁਜੀ ਦੀ 
ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਤੁੱਕਾਂ ਵਿੱਚ ਸ਼ਾਇਦ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਵੱਖ-ਵੱਖ 
ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਤੋਂ' ਸੁਤੇਤਰ ਹੋਣ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਹੀ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਣਾਂ 
ਤੋਂ ਅਗੇ ਵੌਧ ਕੇ ਜਿਹੜਾ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਜਾ ਛੁਹਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਹੁਕਮ ਰਜ਼ਾ ਅਨੁਸਾਰ 
ਚੌਲਣ ਦੀ ਸਮਰਥਾ ਆਪਣੇ ਦਰ ਜਗਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਆਤਮਾ ਪੁਚੈਡ ਚੇਤਨਾ 
ਹੈ, ਸੁਧ ਜੋਤ-ਸਰੂਪ ਹੈ। ਇਸ ਵਿੱਚ ਕਰੋੜਾਂ ਸੂਰਜਾਂ ਤੋਂ' ਵੱਧ ਕੇ ਰੌਸ਼ਨੀ ਕਹੀ 
ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਅਰਥ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਆਤਮਾ ਵਿੱਚ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਅਗਵਾਈ 
ਦੇਣ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਅਥਾਹ ਹੈ। ਸਚਿਆਰ ਦੇ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਹੁਕਮ ਸ਼ਾਇਦ ਉਹ ਹੀ' 
ਤੌਤ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਆਤਮਾ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹੁਕਮ ਰਜ਼ਾ ਅਨੁਸਾਰ 
ਚਲਣਾ ਆਤਮਾ ਦੀ ਰੋਸ਼ਨੀ ਜਾਂ ਆਤਮਾ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ (ਜ਼ਮੀਰ ਜਾਂ ਕਾਨਸ਼ੈਂਸ) 
ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਹੇਠ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਢਾਲਣਾ ਹੈ। ਐਤ ਉਤੇ ਅਸੀਂ ਸਚਿਆਰਾ ਪਦ 
ਉਤੇ ਪਹੁਚੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਤਿਨ ਲੱਛਣ ਨਿਸ਼ਚਤ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਾਂ : 
(ਉ) ਸਚਿਆਰਾ ਸਰੀਰ, ਮਨ, ਬੁੱਧੀ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਤੋ ਔਗੇ ਵਧ ਕੇ ਆਤਮਾ 
ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਨੂੰ ਬਲਵਾਨ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
(ਅ) _ ਉਸਦਾ ਕਰਮ ਆਤਮਾ ਦੀ ਆਵਾਜ਼ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਹੇਠ ਚਲਦਾ ਹੈ। 
(ਏ) __ ਉਸ ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਤਮਾ ਅਮਰ ਹੈ ਤੇ ਸਰੀਰਕ ਮੌਤ 
ਬਾਅਦ ਜਾਰੀ ਰਹੇਗੀ। 

ਉੱਪਰ ਅਸੀਂ ਆਤਮਾ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਸਾਂਖ ਸ਼ਾਸਤਰ ਦੇ 'ਪੁਰਸ਼' ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ 
ਹੈ ਪਰ ਸਾਂਖ ਤੋਂ ਵੀ ਵੌਧ ਇਹ ਵੇਦਾਂਤ ਨਾਲ ਸੈਥੈਧਤ ਹੈ। ਵੇਦਾਂਤ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ 
ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਸਿਧਾਂਤ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਆਤਮਾ ਤੇ ਬ੍ਹਮ ਇਕ ਹਨ ਚਾਹੇ ਆਮ ਸੈਕਲਪ 
ਅਨੁਸਾਰ ਆਤਮਾ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਧੁਰ ਐਦਰਲੀ ਅਸਲੀਅਤ ਹੈ ਤੇ ਬ੍ਰਹਮ ਵਿਸ਼ਵ 
ਦਾ ਯਥਾਰਥ। ਆਤਮਾ ਤੇ ਬ੍ਹਮ ਦੋਵੇਂ ਨਿਰਾਕਾਰ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਵੱਡੇ ਤੇ ਛੋਟੇ 
ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਸੋਚਣਾ ਜਾਇਜ਼ ਨਹੀਂ, ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਤਮਾ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤੀ ਨਾਲ ਤੇ 
ਬ੍ਹਮ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵ ਨਾਲ ਜੋੜਨ ਵਾਲੇ ਆਮ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਅਸੀ ਕਹਿ ਸਕਦੇ ਹਾਂ 
ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਆਤਮਾ 
ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੌਂਸਿਆ ਹੈ ਤੇ ਦੂਸਰੀ ਵਿੱਚ ਇਸ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵ ਆਤਮਾ ਜਾਂ ਬ੍ਹਮ ਦੀ 
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ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ ਮੈਨਿਆ ਹੈ। ਜੇ ਸੋਚ ਦੇ ਅਰਥ ਅਸਲੀਅਤ ਕਰੀਏ ਤਾਂ ਆਤਮਾ 
ਤੇ ਬ੍ਰਹਮ ਦੋਵੇਂ ਸੌਚ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ ਦੋਵੇਂ ਜੀਵ ਤੇ ਜਗਤ ਦਾ ਯਥਾਰਥ ਹਨ। 
ਰੁਕਮ ਸ਼ਬਦ ਆਤਮਾ ਤੇ ਬ੍ਰਹਮ ਦੋਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾਉ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। 
ਅਸਲੀਅਤ ਜਦੋਂ ਇਕ, ਅਫੁਰ, ਗਤੀ ਰਹਿਤ ਜਾਂ ਪ੍ਰੀਵਰਤਨ ਰਹਿਤ ਅਵਸਥਾ 
ਵਿੱਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਉਹ ਆਤਮਾ ਜਾਂ ਬ੍ਹਮ ਕਹੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਉਹ ਸਫੁਰ 
ਹੋ ਕੇ ਤੇਜਮਈ, ਗਤੀਸ਼ੀਲ, ਅਨੇਕ ਤੇ ਪ੍ਰੀਵਰਤਨਸ਼ੀਲ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਹੁਕਮ 
ਕਹਾਂਦੀ ਹੈ। ਹੁਕਮ ਸੌਚ ਦਾ ਕਿਰਿਆਸ਼ੀਲ ਤੇ ਗੁਣ ਭਰਪੂਰ ਹੋਣਾ ਹੈ। ਵੇਦਾਂਤ 
ਵਿੱਚ ਇਸ ਭੇਦ ਨੂੰ ਨਿਰਗੁਣ ਤੇ ਸਰਗੁਣ ਦੇ ਫ਼ਰਕਾਂ ਦੁਆਰਾ ਵਿਆਖਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਦੂਸਰੀ ਪਉੜੀ ਹੁਕਮ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਐਦਰਲੇ ਤੋ 
ਵਿਸ਼ਾਲ ਕਰ ਕੇ ਸਾਰੀ ਮਨੁੱਖਤਾ ਤੇ ਵਿਸ਼ਵ ਤਕ ਪਸਰਿਆ ਦਰਸਾਂਦੀ ਹੈ। ਜਿਸ 
ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹੁਕਮ ਦੇ ਇਸ ਵਿਸ਼ਾਲ ਸਰੂਪ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੋ ਜਾਵੇਗਾ ਉਹ 
ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸਮਾਜ ਤੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਇੰਕ ਭਾਗ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰੇਗਾ ਤੇ` ਸ੍ਰੈ- 
ਕੇਂਦਰਤ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਬੇਮੇਚੀ ਮਹੌਂਤਤਾ ਨਹੀਂ ਦੇਵੇਗਾ। ਦੂਸਰੀ ਪਉੜੀ ਦੀ 
ਐਤਲੀ ਤੁਕ ਇਹੋ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਂਦੀ ਹੈ : 
ਨਾਨਕ ਹੁਕਮੈ ਜੇ ਬੁਝੈ ਤ ਹਉਮੈ ਕਹੈ ਨ ਕੋਇ॥ ੨॥ 
ਤੀਸਰੀ ਪਉੜੀ ਦੇ ਐਤ ਉਤੇ ਸੱਚ ਦੇ ਕਿਰਿਆਸ਼ੀਲ ਸਰੂਪ ਲਈ ਹੁਕਮੀ 

(=ਹਾਕਮ) ਸ਼ਬਦ ਵਰਤ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਇਹ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਵਿਸ਼ਵ 
ਵਿੱਚ ਵਰਤ ਰਿਹਾ ਹੁਕਮ ਆਪਣੇ ਆਪ ਕੈਮ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਕਿਸੇ ਚੇਤਨ 
ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਨਿਯਤਰਨ ਹੇਠ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਹੁਕਮ ਇਸ ਪੌਖੋਂ ਵਿਗਿਆਨਕਾਂ 
ਦੇ ਕੁਦਰਤੀ ਨਿਯਮਾਂ ਤੋਂ ਵੱਖਰਾ ਸੈਕਲਪ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਨ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿੱਚ ਹੁਕਮੀ 
ਰੈਂਬ ਹੈ ਤੇ ਹੁਕਮ ਉਸ ਦੀ ਇੰਛਾ-ਸ਼ਕਤੀ ; ਜਿਸ ਦੁਆਰਾ ਉਹ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਤੋਂ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਇਸ ਇੱਛਾ-ਸ਼ਕਤੀ (੧11) ਜਾਂ 
ਰੁਕਮ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤੀ-ਦੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਅਗਵਾਈ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਸਿਆ 
ਸੀ, ਦੂਸਰੀ ਵਿੱਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਨ ਵਾਲੀ ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ 
ਚਲਾਉਣ ਵਾਲੀ। ਤੀਸਰੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਸਦੇ ਹਨ ਕਿ ਏਡਾ ਵੱਡਾ 
ਪ੍ਰਬੈਧ,ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਹਾਕਮ ਰੌਥ ਵਿੱਚ ਕੁਝ ਗੁਣ ਹੋਣੇ ਅਵੱਸ਼ ਹਨ ਤਾਂ ਕਿ ਉਹ 
ਇਹ ਪ੍ਰਥੈਧ ਭਲੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਚਲਾ ਸਕੇ। ਆਪਣੇ ਰਾਜ ਦਾ ਪ੍ਰਥੇਧ ਚਲਾਉਣ 
ਵਾਸਤੇ ਸੈਸਾਰੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਪਾਸ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ, ਅਨੇਕਾਂ 
ਆਰਥਕ ਵਸੀਲੇ, ਰਾਜ ਦੇ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਭਾਗਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ, ਆਦਿਕ ਬਹੁਤ 
ਕੁਝ ਹੋਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ। ਬੇਐਤ ਵਿਸ਼ਵ ਨੂੰ ਚਲਾਉਣ ਵਾਲੇ ਹੁਕਮੀ ਵਿੱਚ ਵੀ 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਣਗਿਣਤ ਗੁਣ ਜਾਂ ਸਾਧਨ ਹੋਣੇ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹਨ। ਜਿਸ ਰੌਥ ਦੀ 
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ਇੱਛਾਂ ਮਾਤਰ ਨਾਲ ਇੰਡਾ ਵੌਂਡਾ ਪਸਾਰਾ ਰਚਿਆ ਤੇ ਚਲਾਇਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 
ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਕਿੰਨੀ ਬੇਅਤ ਹੋਵੇਗੀ! ਉਸ ਦਾ ਗਿਆਨ ਕਿੰਨਾ ਵੌਂਡਾ 
ਰੋਵੇਗਾ! ਉਸ ਦੀ ਰਚਨਾਤਮਕ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਨਾਲ ਉਸ ਦੀ ਸੇਘਾਰਾਤਮਕ ਸ਼ਕਤੀ 
ਵੀ ਬੇਸ਼ੁਮਾਰ ਹੋਵੇਗੀ। ਉਹ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਤੋ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਤੇ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਤੋਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ਮਮਾਨ 
ਰੋਣ ਦੀ ਸਮਰੋਥਾ ਸੁਗਮਤਾ ਨਾਲ ਧਾਰ ਸਕਣ ਦੇ ਯੋਗ ਹੋਵੇਗਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਅਜਿਹੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਸਿੰਧੀਆਂ ਲਿਸਟਾਂ ਨਹੀਂ 
ਦੇਂਦੇ, ਹੁਕਮੀ ਦੇ ਬਿਬ ਦੀ ਵਰਤੋ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਉਸ ਦੀ ਪਰਜਾ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ 
ਅਨੋਕਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਜਸ ਕਰਦੇ ਦਿਖਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਵਧੇਰੇ ਸਾਹਿਤਕ ਢੰਗ ਹੈ। 
ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਰਨ ਦਾ ਇਕ ਹੋਰ ਲਾਭ ਸ਼ਾਇਦ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦਾ 
ਆਪਣੇ ਪਾਠਕਾਂ ਬਾਰੇ ਸੈਕਲਪ ਵੀ ਸਾਹਮਣੇ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਕਿਸ 
ਪੌਧਰ ਦੇ ਪਾਠਕਾਂ ਲਈ ਲਿਖੀ ਗਈ ਹੈ? ਇਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਔਜ ਦੇ ਪ੍ਰਸੰਗ ਵਿੱਚ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਰਚਨਾ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਕਹਿਣ ਵਾਲੇ ਸੁਭਾਵਕ ਹੀ ਇਹ 
ਮਿਥ ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਇਹ ਬੁੱਧੀ ਵਰਗ ਦੇ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖ ਕੇ ਰਚੀ ਗਈ 
ਹੈ। ਅਸਲ ਗੌਲ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਜਪੁਜੀ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਗ੍ਹਿਣ ਕਰ 
ਸਕਣ ਵਾਲੇ ਸਭ ਵਰਗਾਂ ਨੂੰ ਸੈਬੋਧਤ ਹੈ ਭਾਵੇ' ਉਹ ਬੁੱਧੀਮਾਨ ਲੋਕ ਹਨ ਜਾਂ 
ਸਾਧਾਰਨ। ਹਰ ਪੌਧਰ ਦੇ ਲੋਕ ਆਪੋ ਆਪਣੇ ਹਾਲਾਤ ਤੇ ਸੂਝ ਅਨੁਸਾਰ ਰੌਂਬ ਨੂੰ 
ਯਾਦ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਕੋਈ ਉਸ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਹੋ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਸਿਮਰਦਾ 
ਹੈ, ਕੋਈ ਉਸ ਤੋਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਦਾਤਾਂ ਦੇ ਸ਼ੁਕਰਾਨੇ ਵਜੋਂ, ਕੋਈ ਉਸ ਦੀ 
ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਧਾਰ ਕੇ, ਕੋਈ ਉਸ ਦੇ ਅਨੌਤ ਗਿਆਨ ਦੀ ਮਹੋਂਤਤਾ 
ਕਰਕੇ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਭ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਰੌਬ ਦੇ ਨੇੜੇ ਲਿਆਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ 
ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਕਿਸੇ ਇਕ ਪੌਂਧਰ ਜਾਂ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਦੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਤਰਜੀਹ ਨਹੀਂ ਦੇਂਦੇ। 
ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਅਪੀਲ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਸੁਆਮੀਆਂ, ਸਾਧਾਰਨ ਵਸਤਾਂ ਦੇ ਮਾਲਕਾਂ, 
ਸਦਾਚਾਰੀਆਂ ਤੇ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਸਭ ਲਈ ਇਕੋ ਜਿਹੀ ਹੈ। ਇਹ ਨਿਰੀ ਸਾਧਾਰਨਾ 
ਜਨਤਾ ਦੇ ਪਾਠ ਕਰਨ ਲਈ ਨਹੀਂ ਰਚੀ ਗਈ, ਉਚੇਰੀਆਂ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਵੀ ਇਸ 
ਤੋਂ ਲਾਭ ਉਠਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ। 

ਗਾਵੈ ਕੋ ਤਾਣੁ ਹੋਵੈ ਕਿਸੇ ਤਾਣੁ॥ ਗਾਵੈ ਕੌ ਦਾਤਿ ਜਾਣੈ ਨੀਸਾਣੁ ॥ 

ਗਾਵੈ ਕੋ ਗੁਣ ਵਡਿਆਈਆ ਚਾਰ। ਗਾਵੈ ਕੌ ਵਿਦਿਆ ਵਿਖਮੁ 
ਵੀਚਾਰ॥ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਰੌਬ ਦੇ ਅਨੋਕਾਂ ਗੁਣਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਇਕ ਵਿਸ਼ੇਸ 
ਗੁਣ ਨੂੰ ਵਖਰਾ ਕਰ ਕੇ ਉਚੇਰੇ ਧਿਆਨ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਬਣਾ ਦੇਂਦੇ ਹਨ। ਵੱਖ-ਵੱਖ 
ਰੁਚੀਆਂ ਤੇ ਸ਼ਰਣੀਆਂ ਦੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਵਿੱਚ ਇਕ ਗੱਲ ਸਾਂਝੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸਭ ਐਨ 
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ਖਾ ਕੇ ਜੀਉਂਦੇ ਹਨ। ਆਰਥਕਤਾ ਜੀਵਨ ਦਾ ਬੁਨਿਆਦੀ ਪਖ ਹੈ। ਰੌਬ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੇ ਰਾਜ ਵਿੱਚ ਐਸੀ ਵਿਉਂਤ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਦੇ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਖ਼ੁਰਾਕ 
ਦਾ ਪ੍ਰਬੇਧ ਅਨੇਕਾਂ ਢੇਗਾਂ ਨਾਲ ਹਰ ਵਕਤ ਹੁੰਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ; ਅਨੰਤ ਕਾਲ ਤੋਂ” 
ਹੁਦਾ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ : 

ਦੇਦਾ ਦੇ ਲੈਦੇ ਥਕਿ ਪਾਹਿ॥ ਜੁਗਾ ਜੁਗੈਤਰਿ ਖਾਹੀ ਖਾਹਿ॥ 

ਇਸ ਮਹਾਨ ਪ੍ਰਬੈਧ ਵੌਲ ਧਿਆਨ ਦੁਆ ਕੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੇ ਪਾਠਕਾਂ 
ਵਿੱਚ ਕਿਰਤੌਂਗਤਾ ਦੇ ਭਾਵ ਜਗਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜੋ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਸਾਨੀ 
ਨਾਲ ਪੈਦਾ ਹੋ ਸਕਦੇ ਹਨ। ਦੂਸਰੇ ਉਹ ਪਾਠਕਾਂ ਦੀ ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਬਲ ਦੇ ਕੇ 
ਉਸ ਦੈਵੀ ਪ੍ਰਬੈਧਕ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਪੁਤੀਤ ਕਰਨ ਲਈ ਤਿਆਰ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਜਿਹੜਾ ਏਡੇ ਵੱਡੇ ਸਿਲਸਿਲੇ ਨੂੰ ਨਿਰਵਿਘਨ ਚਲਾਉਣ ਵਿੱਚ ਸਫਲਾ 
ਹੈ। ਕਿਰਤੇਂਗਤਾ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਵਲੋਂ ਉਹ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਹੈਰਾਨੀ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਵੌਲ 
ਲਿਜਾਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੈਰਾਨੀ ਨੂੰ ਹੋਰ ਡੂਘਾ ਕਰ 
ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਏਡਾ ਵੱਡਾ ਖਲਜਗਣ ਸੈਭਾਲਦਿਆਂ ਹੋਇਆਂ ਦੈਵੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ 
ਰਤਾ ਭਰ ਵੀ ਬੋਝ ਜਾਂ ਚਿਤਾ ਮਹਿਸੂਸ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਸਗੋਂ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਰਿਜ਼ਕ 
ਦਾ ਪ੍ਰਬੋਧ ਕਰਕੇ, ਇਕ ਸੁਹਿਰਦ ਪਰ ਬਖ਼ਤਾਵਰ ਪਿਤਾ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ, ਖ਼ੁਸ਼ ਹੁਦਾ 
ਤੇ ਖਿੜਦਾ ਹੈ : 

ਹੁਕਮੀ ਹੁਕਮੁ ਚਲਾਏ ਰਾਹੁ॥ ਨਾਨਕ ਵਿਗਸੈ ਵੇਪਰਵਾਹੁ॥ ੩॥ 

ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਮੁਢ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਮਨੁੱਖ ਤੇ ਰੌਬ ਦੇ ਸੈਖਧ ਬਾਰੇ ਇਕ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਚਿਤਾਵਨੀ ਦੇ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਉਹ ਇਸ ਰਿਸ਼ਤੇ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਭਾਵ ਤੇ 
ਕਲਪਣਾ ਪੂਚੈਡ ਕਰਕੇ ਡੂੰਘਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਪਰ ਨਾਲ ਹੀ ਤਾਕੀਦ ਕਰਦੇ ਹਨ 
ਕਿ ਕੋਈ ਮਨੁੱਖ ਬੁੰਧੀ ਦੁਆਰਾ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸੈਕਲਪ ਵਿੱਚ ਲਿਆਉਣ ਦਾ 
ਨਿਸਵਲ ਯਤਨ ਨਾ ਕਰੇ। ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਸਤਾਂ ਦਾ ਹੀ ਸਕਲਪ ਬਣਾ 
ਸਕਦੀ ਹੈ ਜੋ ਦੇਸ-ਰੇ ਕਾਲ ਵਿੱਚ ਸੀਮਤ ਹਨ। ਬੁੰਧੀ ਦੀ ਬਣਤਰ ਹੀ ਐਸੀ ਹੈ। 
ਵਿਗਿਆਨ, ਦਰਸ਼ਨ ਤੇ ਸਾਧਾਰਨ ਜੀਵਨ ਦੇ ਕਾਰ ਵਿਹਾਰ ਲਈ ਬੁਧੀ ਦਾ 
ਪ੍ਰਯੋਗ ਇਸ ਬਣਤਰ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉੱਤੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਪ੍ਯੋਗ ਵੇਲੇ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ 
ਸੀਮਤ ਵਸਤਾਂ ਦਾ ਹੀ ਸੈਕਲਪ (੦੦੦੦0) ਬਣਾਉਣਾ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਬੇਅਤ ਰੌਬ 
ਦੇਸ ਕਾਲ ਦੀ ਸੀਮਾ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਨੂੰ ਬੁੱਧੀ ਦੇ ਸੇਕਲਪਾਂ ਦਾ 
ਵਿਸ਼ਾ ਨਹੀਂ ਬਣਾਇਆ ਜਾ ਸਕਦਾ। ਜਿਹੜੇ ਲੋਕ ਕਹਿਦੇ ਹਨ ਕਿ ਰੌਥ ਦਿਸਦਾ 
ਨਹੀਂ ਜਾਂ ਦਲੀਲ ਰਾਹੀ' ਮਨਿਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ, ਇਸ ਲਈ ਉਸ ਦੀ ਹੋਂਦ 
ਵਿੱਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਕਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਰੀਏ, ਉਹ ਇਹ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਹੋਰ ਵਸਤਾਂ ਦੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਰੌਬ ਵੀ ਸੀਮਤ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਕਿ ਇਦ੍ਿਆਂ ਜਾਂ ਬੁੰਧੀ ਦੇ ਸੈਕਲਪਾਂ ਦੀ ਪਕੜ 
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ਵਿੱਚ ਆ ਜਾਵੇ, ਪਰ ਉਹ ਰਬ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਤੋਂ ਹੀ ਮੂਹ ਮੋੜਦੇ ਹਨ। ਰੌਂਥ ਤਾਂ 
ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਅਨੁਸਾਰ ਹੀ ਬੇਅਤ ਤੇ ਅਟਲ ਹੈ। ਬੁਧੀ ਜਾਂ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ 
ਨਾਲ ਰਬ ਬਾਰੇ ਜੋ ਕਥਨ ਵੀ ਕੀਤਾ ਜਾਏਗਾ ਜਾਂ ਸਿਧਾਂਤ ਬਣਾਇਆ ਜਾਏਗਾ 
ਉਹ ਸਭ ਕੌਂਚਾ, ਅਧੂਰਾ, ਐਵੇ ਨਿਸ਼ਾਨੀ ਜਹੀ ਦੇਣ ਵਾਲਾ, ਸੇਕੇਤ ਮਾਤਰ ਤੇ 
ਧੁਦਲਾ' ਜਿਹਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਰੌਂਬ ਬਾਰੇ ਕੋਈ ਮਨੁੱਖੀ ਕਥਨ ਉਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਪੱਸ਼ਟ 
ਸਹੀ ਸੋਚਾਈ ਦਾ ਦਾਅਵਾ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਗਿਆਨੀਆਂ ਦੇ 
ਕਥਨ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਵੇਖ-ਵੋਂਖ (ਪਰ ਸੀਮਤ) ਐਗਾਂ ਬਾਰੇ ਕਰਨ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰ 
ਰਖਦੇ ਹਨ। ਅਨੇਕਾਂ ਵਿਗਿਆਨੀਆਂ ਦੇ ਕਥਨ ਸਮੇਂ. ਨਾਲ ਵਧਦੇ ਜਾ ਕੇ, 
ਸਮੂਹਕ ਰੂਪ ਵਿੱਚ, ਵਿਸ਼ਵ ਨੂੰ ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਵਿੱਚ ਦਿਨ-ਬ-ਦਿਨ ਵਧੇਰੇ 
ਸਫਲ ਹੁੰਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਪਰ ਰਬ ਬਾਰੇ ਵੌਡੀ ਤੋਂ ਵੌਡੀ ਗਿਣਤੀ ਦੇ, ਤੇ ਜੁਗਾਂ 
ਵਿੱਚ ਕੀਤੇ ਕਥਨ, ਸਾਰੇ ਰਲਕੇ ਵੀ, ਉਸ ਨੂੰ ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਵਿੱਚ ਜ਼ਰਾ ਵੀ 
ਸਫਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੇ : 

ਕਥਨਾ ਕਥੀ ਨਾ ਅਵੈ ਤੋਟਿ॥ ਕਥਿ ਕਥਿ ਕਥੀ ਕੋਟੀ ਕੋਟਿ ਕੋਟਿ॥ (੩) 

ਚੌਥੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਰੌਂਥ ਨਾਲ ਭਾਵਕ ਸੈਥਧ ਜੋੜਨ ਦੇ 
ਪ੍ਰਕਰਨ ਨੂੰ ਹੋਰ ਔਗੇ ਵਧਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਤੀਸਰੀ ਪਉੜੀ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਵਿੱਚ ਵੀ 
ਕਿਰਤੌਗਤਾ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਉਭਾਰਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਪਰ ਜ਼ਰਾ ਫ਼ਰਕ ਨਾਲ। ਉਸ 
ਵਿੱਚ ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਸੀ ਕਿ ਸਭ ਜੀਵਾਂ ਦੇ ਰਿਜ਼ਕ ਦਾ ਪ੍ਰਬੈਧ ਦੈਵੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ 
ਵਲੋਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਆਪਣੇ ਆਪ ਤੇ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਇਸ ਵਿੱਚ ਇਹ 
ਦਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਪਾਸੋਂ ਅਨੇਕਾਂ ਲੋਕ ਦਾਤਾਂ ਮੈਗ ਰਹੇ ਹਨ ਤੇ ਉਹ ਸਭ ਨੂੰ 
ਖੁਲ੍ਹੇ ਦਿਲ ਦਾਨ ਦੇ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਰੌਬ ਕੋਲੋਂ ਮੈਗਣ ਵਾਲਾ ਇਹ ਮੈਨ ਕੇ ਤੁਰਦਾ 
ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਵਿਚ ਇਕ ਦਇਆ ਭਰਪੂਰ ਦਿਲ ਹੈ ਜੋ ਮਨੁੱਖੀ ਅਪੀਲਾਂ ਨਾਲ 
ਪਸੀਜ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਦਇਆ ਸਰੂਪ ਜਾਂ ਪ੍ਰੇਮ ਭਰਪੂਰ ਮੈਨੇ ਬਜ਼ੈਰ ਉਸ 
ਔਂਗੇ ਅਰਦਾਸਾਂ ਕਰਨ ਦੇ ਅਰਥ ਕੋਈ ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪਹਿਲੋ' ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਮ 
ਦਾ ਪੁਜ ਦਸ ਕੇ ਫਿਰ ਮੈਗਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਦਾਤਾਂ ਦੇਂਦਾ ਦਿਖਾਉਂਦੇ ਹਨ : 

ਸਾਚਾ ਸਾਹਿਬੁ ਸਾਚੁ ਨਾਇ ਭਾਖਿਆ ਭਾਉ ਅਪਾਰੁ ॥ 
ਆਖਹਿ ਮੈਗਹਿ ਦੇਹਿ ਦੇਹਿ ਦਾਤਿ ਕਰੇ ਦਾਤਾਰ॥ 

ਦੂਸਰੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਰੌਂਬ ਦਾ ਹੁਕਮ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਉਤੇ ਚਲਦਾ ਦਰਸਾ 
ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਉਸ ਦੇ ਸ਼ਕਤੀ-ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਉਘਾੜਿਆ ਸੀ, ਤੀਸਰੀ ਵਿੱਚ 
ਸ਼ਕਤੀ ਸਰੂਪ ਦੇ ਨਾਲ ਰਿਜ਼ਕ ਦੇ ਪ੍ਰਖੈਧ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਕੇ ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰੇਮ ਸਰੂਪ 
ਵਲ ਵੀ ਧਿਆਨ ਦੁਆ ਦਿੱਤਾ ਸੀ, ਚੌਥੀ ਵਿੱਚ ਇਸ ਪ੍ਰੇਮ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਹੋਰ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨ ਵੱਚ ਰੌਥ ਪ੍ਰਤੀ ਪੇਮ 
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ਜਗਾਉਣਾ ਚਾਹੁਦੇ ਹਨ ਇਸ ਲਈ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਵੀ ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ ਪੁਜ ਬਣਾ ਕੇ ਪੇਸ਼ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਕਵੀ ਹੋਣ ਦੇ ਨਾਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਬੜਾ ਸੁਹਣਾ ਨਾਟਕੀ ਢੰਗ 
ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਚੌਥੀ ਪਉੜੀ ਦੇ ਮੁਢ ਵਿੱਚ ਹੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਦਰਬਾਰ 
ਵਿੱਚ ਸਜੇ ਇਕ ਪਾਤਸ਼ਾਹ (ਸਾਹਿਬੁ) ਦਾ ਰੂਪ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਜਿਸ ਅਗੇ ਪਰਜਾ ਦੇ 
ਲੋਕ ਵਾਰੀ ਵਾਰੀ ਆ ਕੇ ਆਪਣੀਆਂ ਮੰਗਾਂ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ-ਪੂਰਤੀ 
ਨਾਲ ਪ੍ਰਸਨ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਤੀਸਰੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਵੀ ਇਸੇ ਅਰਸ਼ੀ ਦਰਬਾਰ ਦਾ 
ਸੁਝਾ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਸੀ। ਰਥ ਦੇ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਗੁਣ ਗਾਉਣ ਵਾਲੇ ਲੋਕ ਇਸ 
ਦਰਬਾਰ ਵਿਚ ਖੜੋ ਕੇ ਹੀ ਉਸ ਦੀ ਉਸਤਤ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਚੌਥੀ ਪਉੜੀ ਵਿਚ 
ਮਾਨੋਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਉੱਤੇ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਕਹਿ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਤੁਸੀਂ ਜੋ ਚਾਹੋ 
ਮੈਗ ਸਕਦੇ ਹੋ ਤੇ ਉਹ ਮੂਹੋਂ ਮਗੀਆਂ ਮੁਰਾਦਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਰੌਬ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਮ 
ਸ੍ਰੂਪ ਸਿਧ ਕਰਨ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ' ਸੋਖਾ ਢੰਗ ਉਸ ਨੂੰ ਦਾਤਾਰ ਸਰੂਪ ਦਰਸਾਉਣਾ 
ਹੈ। ਹੁਣ ਇਹ ਸੁਭਾਵਕ ਹੈ ਕਿ ਜੇ ਕਿਸੇ ਨੂੰ ਪਤਾ ਲੱਗੇ ਕਿ ਕਿਤੇ ਕੋਈ ਐਸਾ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਮੌਜੂਦ ਹੈ ਜਿਹੜਾ ਹਰ ਇਕ ਨੂੰ ਝੋਲੀਆਂ ਭਰ ਭਰ ਕੇ ਨਿਆਮਤਾਂ ਦੇ 
ਰਿਹਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਜੀਅ ਉਸ ਪਾਸ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਉਸ ਤੋਂ ਵਰੋਸਾਏ ਜਾਣ ਤੇ 
ਕਰ ਆਵੇ। ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਵਰਣਨ ਬਾਅਦ ਇਹ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਪਾਠਕਾਂ 
ਦੇ ਮਨਾਂ ਵਿੱਚ ਕੁਦਰਤੀ ਹੀ ਪੈਦਾ ਹੋਵੇਗਾ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪਹਿਲੋਂ ਆਪਣੇ 
ਮਨ ਵਿੱਚ ਇਹ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ ਉਪਜਿਆ ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਾਠਕਾਂ 
ਉੱਤੇ ਵਧੇਰੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ : 

ਫੇਰਿ ਕਿ ਅਗੈ ਰਖੀਐ ਜਿਤੁ ਦਿਸੈ ਦਰਬਾਰੁ॥ 

ਮੁਹੌ ਕਿ ਬੋਲਣੁ ਬੋਲੀਐ ਜਿਤੁ ਸੁਣਿ ਧਰੇ ਪਿਆਰੁ॥ 

ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਹੁਣ ਤਕ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਆਪਣੇ ਉਸ ਵਿਸ਼ੇ 
ਲਈ ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਧਰਤੀ ਤਿਆਰ ਕੀਤੀ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਉਹ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧ 
ਮਹੋਂਤਤਾ ਦੇਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ ਨਾਮ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼! ਇਸ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਨੂੰ ਸਿੰਧਾ ਦੇਣ ਦੀ ਬਜਾਏ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਇਕ ਪਾਤਸ਼ਾਹ, ਉਸ ਦੇ ਹੁਕਮ, ਉਸ ਦੇ 
ਰਾਜ-ਪ੍ਰਬੈਧ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਸੁਹਜਮਈ ਚਿਤਰ ਖਿਚਿਆ ਹੈ। ਜਦ ਉਸ 
ਧ੍ਰੇਮ ਸ੍ਰੂਪ ਰੈਂਬ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਪਹੁਚਣ ਦੀ ਉਤਕੈਠਾ.ਪਾਠਕ ਦੇ ਮਨ ਵਿੱਚ 
ਜਗਾ ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਇਹ ਨਿਰਣਾ ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਨਾਮ ਹੀ ਇਕ ਐਸਾ ਸਾਧਨ 
ਹੈ ਜੋ ਉਸ ਤਕ ਰਸਾਈ ਕਰਾ ਸਕਦਾ ਤੇ ਉਸ ਦੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਜਿੱਤਣ ਵਿੱਚ ਸਫਲ 
ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ : 

ਐਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲਾ ਸਚੁ ਨਾਉ ਵਡਿਆਈ ਵੀਚਾਰੁ॥ 

ਨਾਮ ਜਪਣ ਦਾ ਕ੍ਰਮ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਣ ਤੋਂ' ਪਹਿਲੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਾਠਕਾਂ ਦੇ 
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ਮਨਾਂ ਵਿੱਚ ਇਸ ਲਈ ਜੋ ਲੁੜੀਂਦੇ ਭਾਵ ਜਗਾਏ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਲਈ ਜਰੂਰੀ ਸਿਧਾਂਣ ਵੀ ਵਰਣਨ ਕਰ ਲਬ. ਛਪ ਦਾ ਬਰ 
ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰੈਮ-ਸਰੂਪ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਨਾ ਜ਼ਰੂਰ ਹ ਤੇ ਪਰੇਮ ਸਰੂਪ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਨ ਲਈ 
ਦਾਤਾਰ ਸਰੂਪ ਅਨੁਭਵ ਕਰਨਾ। ਰੈਂਬ ਨੂੰ ਇੱਕ ਮਹਾਨ ਦਾਤਾ ਤਾਂ ਹੀ ਮੈਨਿਆ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੇ ਪਹਿਲੇ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੋਵੇ ਕਿ ਉਸ ਪਾਸ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾ 
ਮਹਾਨ ਸ਼ਕਤੀ ਤੇ ਸੋਮੇ ਹਨ ਜਿਸਦਾ ਸਦਕਾ ਉਸ ਦੇ ਵਸੀਲਿਆਂ ਵਿੱਚ ਤੋਟ 
ਨਹੀਂ ਆ ਸਕਦੀ। ਪਹਿਲੀ, ਦੂਜੀ ਤੇ ਤੀਜੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਹੁਕਮ ਦਾ ਸੈਕਲਪ 
ਰੈਂਥ ਦਾ ਸਰੂਪ ਪੇਸ਼ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸੋ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਸ਼ਕਤੀ ਸਰੂਪ, ਦਾਤਾਰ ਸਰੂਪ ਤੋ ਪ੍ਰੇਮ 
ਸਰੂਪ ਦਰਸਾਉਣਾ ਬਿਲਕੁਲ ਯੋਗ ਕ੍ਰਮ ਵਿੱਚ ਹੈ ਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੂੰ ਇਕ 
ਸੂਝਵਾਨ ਚੇਤੇਨ ਕਵੀ ਸਿਧ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਕਾਵਿ-ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਉਹ ਬਹੁਤ 
ਬਰੀਕੀ ਨਾਲ ਵਿਉਂਤ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ ਤੇ ਢੁਕਵੇਂ ਬਿਥਾਂ ਵਿੱਚ ਬੈਨ੍ਹ ਕੇ ਅਤਿਐਤ 
ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਤੇ ਖਿਚਦਾਇਕ ਵੀ ਬਣਾ ਰਹੇ ਹਨ। 

ਸੋਚੇ ਨਾਮ ਨਾਲ “ਵਡਿਆਈ ਵੀਚਾਰੁ” ਲਿਖਣ ਦਾ ਮੈਤਵ ਨਾਮ ਦੀ 
ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਦੇਣਾ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਦੀ ਅਸਲੀ ਸੂਰਤ ਰੌਂਥ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ 
ਹਿਰਦੇ ਵਿੱਚ ਵਸਾਉਣਾ ਜਾਂ ਪੌਂਕੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਯਾਦ ਰਖਣਾ ਹੈ। “ਵੀਚਾਰੁ” ਦੇ ਅਰਥ 
ਕੋਈ ਮੈਤਕੀ ਚਰਚਾ ਨਹੀਂ, ਦੈਵੀ ਵਡਿਆਈਆਂ ਉਤੇ ਸੁਰਤ ਨੂੰ ਟਿਕਾਉਣਾ 
ਜਾਂ ਧਿਆਨ ਜਮਾਉਣਾ ਹੈ। ਰੌਬ -ਦੀਆਂ ਵਡਿਆਈਆਂ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਉਸਦੇ 
ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਯਾਦ ਹੈ ਜਿਸਦਾ ਇਕ ਢੇਗ ਕੀਰਤਨ ਵੀ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਨਾਮ 
ਜਪਣ ਵਾਲਾ ਕਦੇ ਰੌਬੀ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਚੁਪ ਚਾਪ ਬਿਰਤੀ ਵਿਚ ਲਿਆਉਂਦਾ ਹੈ ਕਦੇ 
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ਸਾਧਨਾ ਸਮੇਂ ਆਪਣੇ ਰੌਅ ਜਾਂ ਰੁਚੀ ਅਨੁਸਾਰ ਜਚੇ ਜਾਂ ਸੌਖੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਝ ਆ 
ਸਕੇ। ਬਾਰ ਬਾਰ ਦੁਹਰਾ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲਾ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਇਗਾਗਰ 
ਕਰਨਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਆਮ ਤੌਰ ਉਤੇ ਸਾਡੀ ਬਿਰਤੀ ਖਿੰਡੀ ਰਹਿਦੀ ਹੈ, ਬੜੀ ਜਲਦੀ 
ਇਕ ਖ਼ਿਆਲ, ਵਸਤ ਜਾਂ ਮਨੁੱਖ ਤੋਂ ਦੂਸਰੇ ਤਕ ਉਡਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ 
ਇਕ ਨੁਕਤੇ ਉਤੇ ਸਮੇਟਣ ਲਈ ਕੋਈ ਮਨ ਭਾਉਂਦਾ ਸ਼ਬਦ ਦੁਹਰਾਉਣਾ ਬਹੁਤ 
ਸਾਰਥਕ ਹੈ। ਜਦ ਬਿਰਤੀ ਜੁੜਨੀ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਨਾਮ ਦੀ ਅਸਲ ਪਰਕਿਰਿਆ 
ਸ਼ੁਰੂ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜੁੜੇ ਹੋਏ ਧਿਆਨ ਵਿੱਚ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਜਾਗਦੇ ਹਨ। 
ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਵੀਆਂ ਨੂੰ ਕਵਿਤਾ ਫੁਰਦੀ ਹੈ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਭਾਵ ਤੇ ਵਿਚਾਰ ਐਦਰੋਂ' ਹੀ ਜਾਗਦੇ ਹਨ। ਕਿਸੇ ਵੇਲੇ ਉਹ ਆਪਣਾ ਐਦਰ 
ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਨਾਲ ਭਰਿਆ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਵੇਲੇ ਡੂੰਘੀ ਉਪਰਾਮਤਾ ਦੇ ਭਾਵ 
ਮਾਣਦਾ ਹੈ। ਕਦੇ ਉਸ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਦੀ ਛਿਨ-ਭੈਗਰਤਾ ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ ਆਉਂਦਾ 
ਹੈ ਕਦੇ ਰਚਨਾ ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਦਾ। ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਉਸ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਵਿੱਚ ਨਵੇ 
ਨਵੇਂ ਤਜਰਬੇ ਹੁੰਦੇ ਰਹਿਦੇ ਹਨ ਜੋ ਉਸ ਨੂੰ ਸ਼ਕਤੀ, ਗਿਆਨ ਤੇ ਅਨੰਦ ਪ੍ਰਦਾਨ 
ਕਰਦੇ ਹਨ। ਨਾਮ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਦੇ ਅਜਿਹੇ ਫਲ ਉਸਨੂੰ ਬਹੁਤ ਅਸਚਰਜ 
ਲਗਦੇ ਹਨ ਤੇ ਉਹ ਮੁੜ ਮੁੜ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰਸ ਲੈਣ ਲਈ ਸ਼ਬਦ ਵਿੱਚ ਸੁਰਤ 
ਜੋੜਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ-ਸੁਰਤ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਨਾਮ ਹੈ ਪਰ ਜਦ ਤਕ ਬਿਰਤੀ 
ਇਕਾਰ ਹੋਣੀ ਸ਼ੁਰੂ ਨਾ ਹੋਵੇ ਤਦ ਤਕ ਇਸ ਵਿੱਚ ਰਸ ਨਹੀਂ' ਪੈਂਦਾ। ਰਸ ਪੈਣ 
ਬਾਅਦ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਸਭ ਭੁੱਖਾਂ ਮਿਟਣੀਆਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਬਾਹਰਲਾ 
ਜੀਵਨ ਇਕ ਨਿਸਫਲ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਦਾ ਚੌਕਰ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਤੇ ਅਦਰਲਾ ਆਪਾ 
ਜੀਵਨ ਦੀ ਅਨੰਤਤਾ ਤੇ ਅਟੌਲਤਾ' ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੋ ਕੇ, ਸ਼ਾਂਤ, 
ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਤੇ ਸੁਖੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ! 

ਸ਼ਬਦ ਸੁਰਤ ਦੁਆਰਾ ਮਨ ਨੂੰ ਟਿਕਾਉਣ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਸਾਧਕ ਦੀ 
ਆਪਣੀ ਘਾਲ ਹੈ ਪਰ ਇਕਾਗਰ ਮਨ ਵਿੱਚ ਨਵੇਂ ਨਵੇਂ ਅਨੁਭਵ ਜਾਗਣੇ ਉਸ 
ਦੇ ਵਸ ਦੀ ਗੌਲ ਨਹੀਂ। ਇਹ ਆਪਣੀ ਮੌਜ ਨਾਲ ਐਦਰੋਂ' ਉਠਦੇ ਤੇ ਸਾਧਕ 
ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਵਿੱਚ ਆ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਸ਼ਬਦ ਵਿਚ ਧਿਆਨ ਨੂੰ ਜੋੜਨਾ 
ਮਾਨੋਂ ਐਦਰਲੇ ਕਿਸੇ ਸੋਮੇ ਉਤੇ ਬਿਰਤੀ ਟਿਕਾ ਕੇ ਉਡੀਕ ਵਿੱਚ ਬੈਠੇ ਰਹਿਣਾ ਹੈ। 
ਇਸ ਉਡੀਕ ਵਿੱਚ ਜੀਭ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਦੁਹਰਾਉਂਦੀ ਰਹਿਦੀ ਹੈ। ਜਦੋਂ ਐਦਰੋ' ਕੋਈ 
ਭਾਵ ਜਾਂ ਵਿਚਾਰ ਤਰਦਾ ਤਰਦਾ ਉਪਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਸਾਧਕ ਉਸਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਬੁਧੀ ਜਾਂ ਮਨ ਦੇ ਕਿਸੇ ਤਰੋਂਦਦ ਦਾ ਫਲ ਨਹੀਂ ਗਿਣਦਾ, 
ਕਿਸੇ ਅਦਿਖ ਸ਼ਕਤੀ ਵੱਲੋਂ ਦਾਨ ਮਿਲਿਆ ਸਮਝਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਨੂੰ ਮਿਹਰ 
ਦਾ ਨਾਂ ਦਿੱਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਦਾ ਫਲ ਮਿਹਰ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਮਿਲਦਾ 
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ਹੈ ਤੇ ਮਿਹਰ ਬਹੁਤ ਦਾਤਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ ਬਣਦੀ ਹੈ। 

ਪੰਜਵੀਂ, ਛੇਵੀਂ ਤੇ ਸਤਵੀਂ, ਤਿੰਨ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਮਿਹਰ ਨੂੰ ਸੋਭਵ 
ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੇ ਨਾਮ, ਤੇ ਮਿਹਰ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਹੋਰ ਪ੍ਰਚੌਲਤ ਧਾਰਮਕ ਸਾਧਨਾ 
ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਛੇਵੀਂ ਤੇ ਸਤਵੀਂ ਵਿੱਚ ਤਾਂ ਪ੍ਰਤੌਖ ਤੌਰ ਤੇ ਤੀਰਥ 
ਯਾਤਰੀਆਂ ਤੇ ਦੀਰਘ ਜੀਵੀ ਸਿੰਧਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ ਪਰ ਪੋਜਵੀ' ਵਲ ਜ਼ਰਾ 
ਡੂਘਾ ਧਿਆਨ ਦਿੱਤਿਆਂ ਸਮਝ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿੱਚ ਦੇਵ ਪੂਜਕਾਂ ਵਲ 
ਇਸ਼ਾਰਾ ਹੈ। ਭਾਰਤ ਵਿੱਚ ਦੇਵ-ਪੂਜਾ, ਤੀਰਥ ਯਾਤਰਾ ਤੇ ਯੋਗ ਅਭਿਆਸ 
ਵਰਗੇ ਸਾਧਨ ਮੁਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਵਰਤੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ ਪਰ ਮੁਕਤੀ ਤੋਂ 
ਸਿਵਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਦੀ ਆਸ ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ ਸੀ -ਯੋਗ 
ਅਭਿਆਸ ਰਾਹੀਂ ਮਾਨਸਕ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਤੇ ਦੀਰਘ ਜੀਵਨ ਦੀ, ਦੇਵ-ਪੂਜਾ ਰਾਹੀਂ 
ਢੁੱਧ ਪੁਤ ਦੀ ਤੇ ਤੀਰਥ ਯਾਤਰਾ ਰਾਹੀਂ ਪਾਪ ਧੋਣ ਦੀ। ਪਦਾਰਥਕ, ਮਾਨਸਕ 
ਤੇ ਨੈਤਿਕ ਅਨੇਕਾਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੇ ਇਛੁਕ ਧਰਮ ਦਾ ਲੜ ਫੜਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਐਲਾਨ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਮੁਕਤੀ ਤੇ ਹੋਰ ਸਭ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੇ ਇੰਛੁਕ ਧਰਮ ਦਾ ਲੜ ਫੜਨ। ਚੌਥੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ 
ਨਾਮ ਦਾ ਸਾਧਨ ਪੇਸ਼ ਕਰ ਕੇ ਪੈਦਰਫ੍ਰੀਂ ਤਕ ਇਸ ਦੇ ਲਾਭ ਗਿਣਦੇ, ਉਹ 
ਥਕਦੇ ਨਹੀਂ। ਨਾਮ ਦੁਆਰਾ ਦੈਵੀ ਮਿਹਰ ਦਾ ਪਾਤਰ ਬਣਨ ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ 
ਮੁਕਤੀ ਦਾ ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਇਹ ਤਾਂ ਉਹ ਚੌਥੀ ਵਿਚ ਹੀ ਦਸ ਚੁੱਕੇ 
ਹਨ। 

ਐਮ੍ਰਿਤ ਵੇਲਾ ਸਚੁ ਨਾਉ ਵਡਿਆਈ ਵੀਚਾਰੁ॥ 

ਕਰਮੀ ਆਵੈ ਕਪੜਾ ਨਦਰੀ ਮੋਖੁ ਦੁਆਰ॥ 


ਹੋਏ ਮਨੁੱਖ ਲਈ “ਸਚਿਆਰਾ” ਪਦ ਕ੍ਰਤਿਆ ਸੀ, ਇਥੇ “ਸਚਿਆਰ ਸਬ 
ਰੱਥ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। “ਸਭੇ ਆਪੇ ਸਚਿਆਰ” ਕਹਿਣ ਦਾ ਭਾਵ ਇਹ ਵੀ 
ਹੈ ਕਿ ਕੁਝ ਵੀ ਸੋਚ ਤੋਂ ਬਾਹਰ ਨ੍ਹੀਂ - ਵਿਸ਼ਵ ਸੌ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੈ ਤੈ 

ਵਿੱਚ ਹੀ ਸਮਾਇਆ ਹੋਇਆਂ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਤੁਕ ਵਿੱਚ 
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ਇਕਹਿਰਾ ਤੇ ਸਾਦਾ ਨਹੀਂ, ਜਟਲ ਤੇ ਬਹੁਪੌਖੀ ਹੈ। ਸੌਚ ਅਨੇਕਾਂ ਐਗਾਂ ਦਾ 
ਸਮੂਹ ਹੈ, ਸਭ ਕੁਝ ਦਾ ਇਕਾਗਰ ਰੂਪ ਹੈ। ਸੋਚ ਵਿੱਚ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਅਨੇਕਤਾ 
ਇੰਕ ਤਾਰ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰੋਤੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਜੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਸਭ ਕੁਝ “ਸਚਿਆਰੁ” ਦਾ ਹੀ 
ਭਾਗ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ ਮੈਨਣਾ ਪਵੇਗਾ ਕਿ ਵੇਖ-ਵਖ ਵਸਤਾਂ ਤੇ ਜੀਵ ਉਸ ਦੇ 
ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਰੀ ਪੁਕਾਸ਼ ਹਨ। ਸੋਚ ਗੁਣ-ਸਮੂਹ ਹੈ ਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਉਸ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੀ 
ਅਭਿਵਿਅਕਤੀ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲਾ ਉਸ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਐਦਰ 
ਅਨੁਭਵ ਕਰਕੇ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਉਸ ਦੇ ਨੇੜੇ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਤੇ ਅਤ ਵਿੱਚ ਮਿਹਰ 
ਦੁਆਰਾ ਉਸ ਨਾਲ ਅਭੇਦ ਹੋ ਕੇ ਖ਼ੁਦ ਵੀ ਸਚਿਆਰਾ ਕਹਾਉਣ ਦਾ ਹੌਕਦਾਰ 
ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਮੁੰਕਤੀ ਹੈ। 

ਪੋਜਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਨਾਮ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਉੱਤੇ ਵਧੇਰੇ ਰੌਸ਼ਨੀ ਪਾਈ ਗਈ 
ਹੈ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਇਹ ਸਾਫ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿ ਜਿਸ ਇਸ਼ਟ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਣਾ 
ਹੈ, ਉਹ ਸਾਧਾਰਣ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤਿਆਂ, ਸਿੱਧਾਂ, ਬੁੰਧਾਂ, ਅਵਤਾਰਾਂ ਆਦਿ ਦੀਆਂ 
ਮੂਰਤੀਆਂ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਦਾਰਥਕ ਹੋਂਦ ਵਾਲਾ ਜਾਂ ਕਿਸੇ ਮਨੁੱਖੀ ਵਿਅਕਤੀ ਰਾਹੀਂ 
ਘੜਿਆ ਗਿਆ ਤੇ ਕਿਸੇ ਮੈਦਰ ਵਿੱਚ ਸਥਾਪਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਨਹੀਂ, ਉਹ ਸ਼ੁਧ 
ਚੇਤਨਾ ਸਰੂਪ ਤੇ ਸੈਭੇ ਹੈ : 

ਥਾਪਿਆ ਨ ਜਾਇ ਕੀਤਾ ਨ ਹੋਇ॥ ਆਪੇ ਆਪਿ ਨਿਰੈਜਨੁ ਸੋਇ॥ 

ਅਗਲੀਆਂ ਤੁੱਕਾਂ ਵਿੱਚ ਇਸ ਅਨਾਦੀ ਪਰਮ-ਪੁਰਖ ਦਾ ਸਿਮਰਨ ਕਰਨ 
ਦੀ ਵਿਧੀ ਇਹ ਦਸੀ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਵਿਭਿੰਨ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਕਲਾਕਾਰਾਂ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਨਾਲ ਦੇਖਿਆ ਤੇ ਮਾਣਿਆ ਜਾਏ। ਕਲਾਕਾਰ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ੇ ਵਸਤੂ ਉਤੇ 
ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਇਕਾਗਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਦਾ ਬੌਧਿਕ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ। 
ਵਿਸ਼ੇ ਨਾਲ ਉਸ ਦਾ ਸੇਬੈਧ ਬੋਧਿਕ ਨਾਲੋਂ ਭਾਵਕ ਵਧੇਰੇ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ 
ਕਣ ਕਣ ਸਚਿਆਰ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਗੁਣ ਉਤੇ ਬਿਰਤੀ 
ਇਕਾਗਰ ਕਰੋ, ਉਹ ਅਨੰਤ ਦੇ ਝਾਉਲੇ ਦੇਵੇਗਾ : 

ਜਿਨਿ ਸੇਵਿਆ ਤਿਨਿ ਪਾਇਆ ਮਾਨੁ॥ ਨਾਨਕ ਗਾਵੀਐ ਗੁਣੀ ਨਿਧਾਨੁ॥ 

ਗਾਵੀਐ ਸੁਣੀਐ ਮਨਿ ਰਖੀਐ ਭਾਉ॥ ਦੁਖੁ ਪਰਹਰਿ ਸੁਖੁ ਘਰਿ ਲੈ ਜਾਇ॥' 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿੱਚ ਚਾਰ ਕਿਰਿਆਵਾਂ ਸੇਵਿਆ, ਗਾਵੀਐ, ਸੁਣਿਐ, (ਮਨ) 
ਰਥੀਐ (ਭਾਉ) ਪਰਮ ਪੁਰਖ ਨਾਲ ਸੈਥਧਤ ਕਰ ਕੇ ਵਰਤੀਆਂ ਗਈਆਂ ਹਨ। 
ਇਹ ਸਭ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦੇ ਵਿਸਥਾਰ ਦਸਦੀਆਂ ਹਨ। ਰੌਂਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਚਾਹੇ 
ਇਕਾਗਰਤਾ ਨਾਲ ਸੁਣਿਆ ਜਾਏ, ਚਾਹੇ ਗਾਵਿਆ ਜਾਏ, ਚਾਹੇ ਮਨ ਵਿੱਚ 
ਪ੍ਰੇਮ ਨਾਲ ਯਾਦ ਕੀਤਾ ਜਾਏ, ਇਹ ਸਭ ਸਿਮਰਨ ਹੈ। 'ਸੇਵਿਆ' ਕਿਰਿਆ ਦੀ 
ਨੁਹਾਰ ਬਾਕੀ ਤਿੰਨਾਂ ਨਾਲੋਂ ਕੁਝ ਵਖਰੀ ਜਾਪਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਰੌਥ 


ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਤੇ ਰੂਪ / 124 


5। 5੧੮੦੫ 2੦੮ 51।3/। /। €॥6ਘਪੂ ।4੦॥੧੦1॥1€16੦॥॥&3।0੦11.੮੦॥॥ 


ਦੀ ਸੇਵਾ ਕਰਨ ਦੇ ਅਰਥ ਵੀ ਉਸ ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਨਾ ਹੀ ਲਏ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਕਿਸੇ 
ਵੀ ਢੰਗ ਨਾਲ ਰੌਂਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਕਰੋ, ਉਹ ਅਨੰਤ ਦੇ ਝਾਉਲੇ ਪੈਦਾ 
ਕਰਕੇ ਮਨ ਨੂੰ ਅਨੰਦ ਭਰਪੂਰ ਕਰ ਦੇਣਗੇ। 

ਪੋਜਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਰੌਬ ਦੀ ਸੇਵਾ ਦਾ ਫਲ ਉਸ ਤੋਂ ਮਾਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਵੀ ਦੌਂਸਿਆ ਹੈ। ਚੌਥੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦਾ ਮੈਤਵ ਰਬ ਦੇ ਦਰਬਾਰ 
ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਪਿਆਰ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੌਸਿਆ ਸੀ। ਮਾਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਜਾਂ ਪਿਆਰ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਇਕੋ ਭਾਵ ਦੇ ਸੂਚਕ ਹਨ। ਦੋਵੇਂ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦੇ 
ਉਦੇਸ਼ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਦੀਆਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਪੈਜ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਪੋਜ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ 
ਕਿਰਿਆਵਾਂ ਮਿਲਦੀਆਂ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਦੇ ਤਮ ਉਦੇਸ਼ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ 
ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ : 
(ਉ) ਸਚਿਆਰਾ ਪਦ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ - ਕਿਵ ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਇਐ (ਪਉੜੀ ੧) 
(ਅ) ਹੁਕਮ ਬੁਝਣਾ ਤੇ ਇਸ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲਣਾ - ਹੁਕਮਿ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ (੧) 
(੬) ਸੋਚੇ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨੇ- ਜਿਤੁ ਦਿਸੈ ਦਰਬਾਰ (੪) 
(ਸ) ਸੋਚੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਸੌਂਚੇ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਪਿਆਰ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ - 

ਜਿਤੁ ਸੁਣਿ ਧਰੇ ਪਿਆਰੁ (੪) 
(ਹ) ਗੁਣੀ ਨਿਧਾਨ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਮਾਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ - ਜਿਨ ਸੇਵਿਆ 

ਤਿਨਿ ਪਾਇਆ ਮਾਨੁ (੫) 

ਨਾਮ ਜਪਣ ਨਾਲ ਦੁਖ ਤੋਂ' ਛੁਟਕਾਰੇ ਤੇ ਸੁਖ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 
ਉੱਪਰ ਆਇਆ ਹੈ, ਪਰ ਸੁਖ ਜਾਂ ਅਨੰਦ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦਾ ਅਸਲ ਉਦੇਸ਼ ਨਹੀਂ। 
ਇਹ ਉਦੇਸ਼ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸਮੇਂ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਮਾਨਸਕ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਲੈਂਛਣ ਹੈ। 
ਅਸਲ ਵਿੱਚ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦੇ ਐਤਮ ਉਦੇਸ਼ ਦਾ ਸਹੀ ਰੂਪ ਤਾਂ ਸੋਚ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ 
ਦੀ ਅਭੇਦਤਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਣਾ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ 
'ਉਛੇਸ਼ ਦੇ ਬਾਕੀ ਚਾਰ ਉਪਰੋਕਤ ਰੂਪ ਅਲੈਕਾਰਕ ਭਾਸ਼ਾ ਵਿੱਚ ਪਹਿਲੇ ਦਾ ਹੀ 
ਰੂਪਾਂਤਰ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਸੌਚ ਲਈ ਪ੍ਰਧਾਨ ਬਿਥ 
ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦਾ ਵਰਤਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਣ ਦੇ ਉਦੇਸ਼ ਨੂੰ ਇਸ 
ਥਿਥ ਦੇ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿੱਚ ਕਦੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਮਾਨ ਪਾਉਣ, ਕਦੇ 
ਉਸ ਦਾ ਪਿਆਰ ਜਿੱਤਣ, ਕਦੇ ਉਸ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨ ਕਰਨ ਤੇ ਕਦੇ ਉਸ ਦੇ ਹੁਕਮ 
ਮਨਣ ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਅਲੈਕਾਰਕ ਵਰਣਨਾਂ ਦੇ ਐਅਤਰੀਵ 
ਅਰਥ ਸੋਚ ਨਾਲ ਅਭੇਦਤਾ ਦੇ ਹੀ ਹਨ। ਆਤਮਕ ਅਨੁਭਵ ਦੀਆਂ ਭੂਘਾਈਆਂ 
ਤਕ ਪਰਚੇ ਹੋਏ ਵਿਅਕਤੀ ਭਾਵੇਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਰਣਨਾਂ ਵਿੱਚ ਫ਼ਰਕ ਦਸ ਸਕਣ, 
ਸਾਧਾਰਨ ਬੁਧੀ ਨੂੰ ਇਹ ਇਕੋ ਅਰਥ ਰਖਦੇ ਸਹੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਸੌਂਚ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
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ਸਿੰਧੀ ਹੈ ਤੇ ਨਾਮ ਜਪਣਾ ਇਸ ਦੀ ਵਿਧੀ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਸਿੰਧੀ ਦੇ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਵਰਣਨ ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪੰਜਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਵਿਧੀ ਦੇ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਵਰਣਨ ਤਕ ਪਹੁਚ ਗਏ ਹਨ। 
ਗੁਣੀ-ਨਿਧਾਨ ਰੌਂਬ ਢੇ ਗੁਣ ਗਾਉਣ, ਸੁਣਨ ਜਾਂ ਮਨ ਵਿੱਚ ਪਿਆਰ 
ਨਾਲ ਯਾਦ ਕਰਨ ਲਈ ਮਹਾਂਪੁਰਖਾਂ ਦੇ ਬਚਨਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਵਰਤੋਂ' ਕੀਤੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਸਾਧਾਰਨ ਸਾਧਕ ਆਪ ਰੌਂਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਜਾਣ ਨਹੀਂ ਸਕਦਾ ਇਸ ਲਈ 
'ਉਹ ਧਰਮ ਪੁਸਤਕਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੇ ਰਚਨਹਾਰਿਆਂ 
ਨੂੰ ਰੌਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸੌਚਾ ਅਨੁਭਵ ਸੀ ਇਸ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਇੰਕ 
ਅਤਿਐਤ ਡੂਘਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਮੌਜੂਦ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਮਹਾਂਪੁਰਖਾਂ ਦੀ 
ਅਗਵਾਈ ਉਤੇ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ : 
ਗੁਰਮੁਖਿ ਨਾਦੈ ਗੁਰਮਖਿ ਵੇਦੈ ਗੁਰਮੁਖਿ ਰਹਿਆ ਸਮਾਈ॥ 
ਗੁਰੂ ਈਸਰੁ ਗੁਰੁ ਗੋਰਖੁ ਬਰਮਾ ਗੁਰੁ ਪਾਰਬਤੀ ਮਾਈ॥ 
ਪਰ ਉਹ ਇਹ ਸੂਚਨਾ ਵੀ ਨਾਲ ਹੀ ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕਿਸੇ ਵੀ ਢੈਗ ਨਾਲ 
ਰਬ ਦੇ ਸਾਰੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ, ਕਿਉਂਕਿ ਸਾਰੇ ਗੁਣ 
ਅਣਗਿਣਤ ਤੇ ਬੇਅਤ ਹਨ : 
ਜੇ ਹਉ ਜਾਣਾ ਆਖਾ ਨਾਹੀ ਕਹਣਾ ਕਥਨ ਨ ਜਾਈ॥ 
ਰਬ ਦੇ ਸਾਰੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਕਥਨ ਭਾਵੇਂ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ ਪਰ ਜਿਹੜੇ ਵੀ 
ਗੁਣ ਯਾਦ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਣ ਤੇ ਜਿਸ ਹਦ ਤੌਕ ਯਾਦ ਕੀਤੇ ਜਾ ਸਕਣ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਮਹਾਂ ਪੁਰਖਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਰਾਹੀਂ' ਪੂਰੇ ਜ਼ੋਰ ਨਾਲ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨਾ ਚਾਹੀਦਾ 
ਹੈ। ਪੋਜਵੀ' ਪਉੜੀ ਦੇ ਐਤ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਫਿਰ ਰੋਬ ਦੇ ਦਾਤਾਰ ਗੁਣ 
ਨੂੰ ਯਾਦ ਕਰਕੇ ਉਸਦੀ ਵਡਿਆਈ ਕਰਨ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ : 
ਗੁਰਾ ਇਕ ਦੇਹਿ ਬੁਝਾਈ॥ 
ਸਭਨਾ ਜੀਆ ਕਾ ਇਕੁ ਦਾਤਾ ਸੋ ਮੈ ਵਿਸਰਿ ਨ ਜਾਈ॥ ੫॥ 
ਆਰਥਕ ਰਿਸ਼ਤੇ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉਤੇ ਭਾਵਕ ਰਿਸ਼ਤਾ ਸੌਖੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਾਇਮ ਹੋ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਕਿਰਤੌਂਗਤਾ ਦੇ ਭਾਵ ਬੌਚੇ ਵੀ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਨ ਤੇ ਪੜ੍ਹੇ 
ਅਨਪੜ੍ਹੇ ਸਭ ਨੂੰ ਇਸ ਦੀ ਕਦਰ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜਪੁਜੀ 
ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿੱਚ ਰੋਬ ਦੇ ਦਾਤਾਰ ਸਰੂਪ ਦਾ ਬਾਰ ਬਾਰ ਵਰਣਨ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ 
ਸ਼ੈਕਲਪ ਵਿਸ਼ਾਲ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ ਤੇ ਕਿਰਤੌਂਗਤਾ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾ 
ਰਹੇ ਹਨ। ਤੀਸਰੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਕੇਵਲ ਰਿਜ਼ਕ ਦੇ ਪ੍ਰਬੈਧ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੈ ਪਰ 
ਚੌਥੀ ਵਿੱਚ ਸਾਚਾ ਸਾਹਿਬ ਹਰ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀਆਂ ਅਰਦਾਸਾਂ ਪੂਰੀਆਂ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। 
ਪੋਜਵੀ' ਵਿੱਚ ਉਸ ਨੂੰ “ਸਭਨਾ ਜੀਆ ਕਾ ਇਕੁ ਦਾਤਾ” ਕਹਿ ਕੇ ਵੀ ਇਹੀ 
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ਸੁਝਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਭ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ ਹੈ। ਛੇਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦੀ ਹੇਠਲੀ 
ਤੁਕ ਵਿੱਚ ਫਿਰ ਅਨੇਕਾਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਇਕਰਾਰ ਹੈ : 

ਮਤਿ ਵਿਚਿ ਰਤਨ ਜਵਾਹਰ ਮਾਣਿਕ ਜੇ ਕੋਈ ਗੁਰ ਕੀ ਸਿਖ ਸੁਣੀ ॥ 

ਰਤਨ, ਜਵਾਹਰ, ਮਾਣਕ, ਅਤੀ ਕੀਮਤੀ ਵਸਤਾਂ ਹਨ ਤੇ ਥਿਬ ਰੂਪ ਵਿੱਚ 
ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਉਚੇਰੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀਆਂ ਸੂਚਕ ਹਨ। ਆਮ ਤੋਰ ਉਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਸਤ, ਸੈਤੋਖ, ਦਿਆ ਆਦਿਕ ਸਦਾਚਾਰਕ ਗੁਣਾਂ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮੈਨਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਸੀਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਦਾਚਾਰਕ, ਬੌਧਕ, ਸਮਾਜਕ, ਸੁਹਜਾਤਮਕ ਤੇ ਹੋਰ 
ਉਚੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀਆਂ ਸੂਚਕ ਵੀ ਮੈਨ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਤਰੀਥ ਯਾਤਰਾ ਨੂੰ ਵੀ 
ਸਦਾਚਾਰਕ ਉਨਤੀ ਦਾ ਸਾਧਕ ਮੈਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿਖਿਆ 
ਜਾਂ ਗੁਰਬਾਣੀ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਰਾਹੀਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤਾ ਨਾਮ ਉੱਚੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ 
ਸਾਧਨ ਦਸਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ ਵਿੱਚ ਫ਼ਰਕ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਨਾਮ ਜਪਣ 
ਵਾਲਾ ਨਾਮ ਜਪ ਕੇ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨੂੰ ਆਪਣਾ ਅਧਿਕਾਰ ਨਹੀਂ 
ਸਮਝਦਾ, ਮਿਹਰ ਦੀ ਲੋੜ ਫਿਰ ਵੀ ਅਨੁਭਵ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਤੀਰਥ ਇਸ਼ਨਾਨੀ 
ਸਮਝਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਇਸ਼ਨਾਨ ਉਸਦੇ ਪਾਪਾਂ ਨੂੰ ਧੋ ਕੇ ਆਪਣੇ ਆਪ ਉਸਦੇ 
ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਪਵਿੱਤਰ ਬਣਾ ਦੇਵੇਗਾ। ਆਮ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਪਵਿੱਤਰਤਾ 
ਵੀ ਕੋਈ ਏਡਾ ਸੁਚੇਤ ਮੈਤਵ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ। ਬਹੁਤੇ ਲੋਕ ਅਗਲੇ ਜਨਮ ਵਿੱਚ 
ਮਿਲਣ ਵਾਲੇ ਦੈਡ ਤੋਂ ਬਚਣ ਲਈ ਤੀਰਥ ਇਸ਼ਨਾਨ ਦੁਆਰਾ ਆਪਣੇ ਪਾਪਾਂ 
ਨੂੰ ਧੋਣ ਲਈ ਕਹਾਲੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਕਈ ਤਾਂ, ਇਸ ਜਨਮ ਵਿੱਚ, ਪਿਛਲੇ ਪਾਪ 
ਧੋਤੇ ਜਾਣ ਬਾਅਦ ਨਵੇਂ' ਕਰਨ ਦੀ ਹੌਲਾ-ਸ਼ੇਰੀ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਮਝਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਜੇ ਤੀਰਥ ਯਾਤਰਾ' ਰਾਹੀਂ ਮਿਸਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਮਿਲੇ ਤੇ ਔਂਗੋਂ ਨਾਮ 
ਜਪਣ ਵਾਲਾ ਦੈਵੀ ਮਿਹਰ ਦਾ ਪਾਤਰ ਵੀ ਬਣ ਸਕੇ ਤਾਂ ਅਜਿਹੀ ਤੀਰਥ 
ਯਾਤਰਾ ਸਾਰਥਕ ਹੈ, ਨਹੀਂ' ਤਾਂ ਨਿਰਾ ਕਰਮ ਕਾਂਡ ਕਿਸੇ ਕੈਮ ਨਹੀਂ। ਤੀਰਥ 
ਯਾਤਰਾ ਨੂੰ ਉਹ ਨਾਮ ਤੇ ਮਿਹਰ ਦੀ ਕਸੋਟੀ ਉਤੇ ਪਰਖਦੇ ਹਨ : 

ਤੀਰਥਿ ਨਾਵਾ ਜੇ ਤਿਸੁ ਭਾਵਾ ਵਿਣੁ ਭਾਣੇ ਕਿ ਨਾਇ ਕਰੀ॥ 

ਜੇਤੀ ਸਿਰਠਿ ਉਪਾਈ ਵੇਖਾ ਵਿਣੁ ਕਰਮਾ ਕਿ ਮਿਲੈ ਲਈ॥ 

ਸਤਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਇਸੇ ਕਸੋਟੀ ਉਤੇ ਯੋਗ ਸਾਧਨਾ ਦੀ 
ਪਰਖ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਯੋਗ ਦਾ ਅਸਲ ਉਦੇਸ਼ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖੀ ਚੇਤਨਾ ਨੂੰ ਮਨ' ਤੇ ਬੁਧੀ 
ਦੇ ਸੈਕਲਪਾਂ, ਵਿਕਲਪਾਂ ਤੋਂ ਪਾਰ ਲਿਜਾ ਕੇ ਆਤਮਾ ਵਿੱਚ ਸਥਿੰਤ ਕਰਨਾ ਸੀ 
ਪਰ ਬਹੁਤੇ ਅਖੌਤੀ ਯੋਗੀ ਆਸਣ, ਪ੍ਰਾਣਾਯਾਮ, ਕਾਇਆ ਸ਼ੁਧੀ, ਮੁਦਰਾ, ਖਟ 
ਚੌਕਰ ਆਦਿਕ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਦੁਆਰਾ ਸਰੀਰਕ ਤੇ ਮਾਨਸਕ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦੇ 
ਸਵਾਮੀ ਬਣਨ ਨੂੰ ਹੀ ਯੋਗ ਦੀ ਸਫਲਤਾ ਸਮਝੀ ਬੈਠੇ ਸਨ। ਆਸਣ, ਪ੍ਰਾਣਾਯਾਮ 
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ਆਦਿਕ ਨਾਲ ਸਰੀਰਕ-ਸ਼ਕਤੀ ਤੇ ਸਵਾਸਥ ਵਿੱਚ ਨਿਰਸੈਦੇਹ ਵਾਧਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਤੇ ਸਾਧਕ ਲੈਮੀ ਉਮਰ ਭੋਗ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜਾਂ ਰਿਧੀਆਂ ਸਿਧੀਆਂ ਦੇ ਦਿਖਾਵੇ 
ਨਾਲ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਮਗਰ ਲਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਸਦਾਚਾਰਕ ਜਾਂ 
ਆਤਮਕ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਉੱਚਾ ਚੁੱਕਣ ਵਾਲੀਆਂ ਨਹੀਂ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲਾ ਰਬ 
ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰਕੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਨਿਤ 
ਉੱਚਾ ਲਈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਅਨੇਕਾਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਧਾਰਨੀ ਬਣਦਾ ਹੈ। ਨਾਮ 
ਉਸਦਾ ਮਨ ਪਵਿੱਤਰ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਬੁੱਧੀ ਉੱਜਲ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਸਮਾਜਕ ਸੁਸ਼ੀਲਤਾ 
ਬਖ਼ਸ਼ਦਾ ਹੈ ਤੇ ਸਰੀਰਕ ਬਲ ਵੀ ਖੀਨ ਨਹੀਂ ਹੋਣ ਦੇਂਦਾ। ਬੇਅਤ ਰੌਬ ਦਾ` 
ਸੈਕਲਪ ਬਾਰ ਬਾਰ ਮਨ ਔਗੇ ਲਿਆਉਣ ਨਾਲ ਉਸਦੀ ਕਲਪਣਾ ਬਹੁਤ 
ਬਲਵਾਨ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਉਹ ਥੋੜ੍ਹੀਆਂ ਜਹੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾਲ 
ਸੈਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ। ਅਸਲ ਵਿੱਚ ਜੀਵਨ ਹੈ ਹੀ ਨਿੱਤ ਔਗੇ ਵਧਦੀ ਚਾਲ। 
ਕੋਈ ਵਿਅਕਤੀ ਭਾਵੇਂ' ਕਿਨੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲਵੇ ਪਰ ਜੇ ਉਹ ਵੌਂਡੀ 
ਤੋਂ ਵੌਂਡੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਉਪਰੈਤ ਵੀ ਇਹ ਮੈਨ ਲਵੇ ਕਿ ਉਸਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦੀਆਂ ਹੋਰ 
ਸੈਭਾਵਨਾਵਾਂ ਖ਼ਤਮ ਹਨ ਤਾਂ ਉਸਦਾ ਜੀਵਨ ਖੜ੍ਹੇ ਪਾਣੀ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਤ੍ਕ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਜੋ ਔਗੇ ਨਹੀਂ ਵਧ ਰਿਹਾ, ਉਹ ਪਿਛੇ ਜਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਯੋਗ ਦੁਆਰਾ ਸ਼ਕਤੀ 
ਵਿੱਚ ਵਾਧਾ ਮਾੜਾ ਤਾਂ ਨਹੀਂ ਪਰ ਜੇ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਸਾਧਕ ਵਿੱਚ 
ਅਜਿਜੀ ਸ੍ਰੈ-ਸੇਤੁਸ਼ਟੀ ਪੈਦਾ ਕਰੇ ਕਿ ਉਹ ਸਰੀਰਕ ਤੇ ਮਾਨਸਕ ਬਲ ਤੋਂ ਅਗੇ 
ਵਧ ਕੇ ਸਦਾਚਾਰਕ ਤੇ ਆਤਮਕ ਬਲ ਦੀ ਲੋੜ ਹੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਨਾ ਕਰੇ ਤਾਂ ਇਹ 
ਰੁਕਿਆ ਹੋਇਆ ਵਿਕਾਸ ਸਾਧਕ ਵਿੱਚ ਹੈਕਾਰ ਪੈਦਾ ਕਰੇਗ ਤੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਬਲ ਨੂੰ 
ਵਿਕਾਰਾਂ ਦੇ ਅਰਪਣ ਕਰਕੇ ਉਸਨੂੰ ਗਿਰਾਵਟ ਦੇ ਰਾਹ ਤੋਰ ਦੇਵੇਗਾ : 

ਜੇ ਤਿਸੁ ਨਦਰਿ ਨਾ ਆਵਈ ਤ ਵਾਤ ਨਾ ਪੁਛੈ ਕੇ॥ 

ਕੀਟਾ ਐਦਰਿ ਕੀਟੁ ਕਰਿ ਦੋਸੀ ਦੋਸੁ ਧਰੇ॥ 

ਨਾਮ ਅਭਿਆਸੀ ਮਿਹਰ ਤੇ ਟੇਕ ਰਖਣ ਕਰਕੇ ਨਾ ਹੈਕਾਰ ਵਿੱਚ ਆਉਂਦਾ 
ਹੈ ਨਾਂ ਕਿਸੇ ਵੀ ਇੰਕ ਕੀਮਤ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਉਤੇ ਮੋਹਿਤ ਹੋ ਕੇ ਆਪਣੇ ਵਿਕਾਸ 
ਦਾ ਲੜ ਛਡਦਾ' ਹੈ। ਭਾਵੇਂ ਉਸ ਨੂੰ ਕਿੰਨੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਮਿਲ ਜਾਣ ਉਹ 
ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦਾ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸਦਾ ਆਦਰਸ਼ ਕੀਮਤਾਂ ਨਹੀਂ, ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ 
ਸੋਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਕੀਮਤਾਂ ਦੇ ਸੋਮੇ ਨਾਲ ਸੈਪਰਕ ਹੋ ਜਾਵੇ ਤਾਂ ਕਿਸੇ ਕੀਮਤ ਦੀ 
ਥੁੜ ਨਹੀਂ' ਰਹਿੰਦੀ; ਕੀਮਤ-ਹੀਣਾਂ ਨੂੰ ਕੀਮਤਾਂ ਤੇ ਥੋੜ੍ਹੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਵਾਲਿਆਂ 
ਨੂੰ ਬਹੁਤੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ : 

ਨਾਨਕ ਨਿਰਗੁਣਿ ਗੁਣੁ ਕਰੇ ਗੁਣ ਵੈਤਿਆ ਗੁਣੁ ਦੇ ॥ 

ਤੇਹਾ ਕੋਇ ਨ ਸੁਝਈ ਜਿ ਤਿਸੁ ਗੁਣ ਕੋਇ ਕਰੇ॥ ੭॥ 
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ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਰੋਂਬ ਨੂੰ ਸਰਬ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ ਦਰਸਾ ਕੇ ਤੇ ਨਾਮ ਦੁਆਰਾ 
ਉਸਦਾ ਸੈਪਰਕ ਨੇੜੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਵਾ ਕੇ ਆਪਣੇ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਭੇਖੀ ਜੋਗੀਆਂ, 
ਕਰਮ ਕਾਂਡੀ ਤੀਰਥ ਯਾਤਰੀਆਂ ਤੇ ਮੂਰਤੀ ਪੂਜਕ ਫੋਕਟ ਬ੍ਰਾਹਮਣਾਂ ਦੇ ਭਰਮ 
ਜਾਲ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਧਾਰਮਕ ਲੀਡਰਾਂ ਦੀਆਂ ਇਹ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਜਨ 
ਸਾਧਾਰਨ ਨੂੰ ਸੋਚ ਦੇ ਰਾਹ ਤੋਂ ਖੁਝਾ ਕੇ ਦਿਮਾਗ਼ੀ ਭੈਬਲ ਭੂਸਿਆਂ ਤੇ ਆਰਥਕ 
ਕਸ਼ਟਾਂ ਵਿੱਚ ਗੂਸ ਰਹੀਆਂ ਸਨ। 

(ਅ) ਪਉੜੀ ੮- ੧੫ 

ਜਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਗੁਣੀ ਨਿਧਾਨ ਰਥ ਤੋਂ ਨਾਮ ਅਭਿਆਸੀ ਨੂੰ ਅਨੇਕਾਂ 
ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਇਕਰਾਰ ਦੁਆਉਂਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਨਾਲ ਹੀ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਲਪਣਾ ਅੱਗੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿਭਿਨ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਚਿਤਰ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਜੋ 
ਇਕ ਅੱਤੁਟ ਪਰਵਾਹ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਵਿੱਚ ਉਪਰੋਂ ਹੇਠਾਂ ਵਹਿ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਆਧੁਨਿਕ 
ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਵਰਤਦੇ ਹੋਏ ਅਸੀਂ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ 
ਕੀਮਤਾਂ ਕਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਗੁਣੀ-ਨਿਧਾਨ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਨੂੰ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ, ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਪਰਵਾਹ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਵਰੋਸਾਏ ਜਾਣ ਵਾਲਾ 
ਮਨੁੱਖ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਵਿਧੀ ਸਭ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਵਿਸਮਾਦ ਵਿਚ ਲੈ 
ਜਾਂਦਾ ਸੀ। ਤੇ ਉਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਸੈਸਾ ਕਰਦੇ ਖੀਵੇ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਸਨ। ਸੁਣਿਐ ਤੇ 
ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਲਿਖਕੇ ਉਹ ਵਜਦ ਵਿੱਚ ਆ ਗਏ। ਪੰਜਵੀ', ਛੇਵੀ' ਤੇ 
ਸਤਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਨਾਮ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਕਰਦਿਆਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਲਮ ਕੁਝ ਹੌਲੀ 
ਚਲ ਰਹੀ ਸੀ ਪਰ ਹੁਣ ਇਸ ਨੂੰ ਖੁਲ੍ਹੀਆਂ ਵਾਗਾਂ ਮਿਲ ਗਈਆਂ ਹਨ। ਜਿੰਨੀਆਂ 
ਕੁ ਉਚੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਮਨੁੱਖੀ ਕਲਪਣਾ ਵਿੱਚ ਆ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚੋਂ 
ਸ਼ਾਇਦ ਹੀ ਕੋਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਲਮ ਤੋਂ ਬਚੀ ਹੋਵੇ। 
ਸੁਣਿਐ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀਆਂ ਐਤਲੀਆਂ ਤੁੱਕਾਂ ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਹਨ : 

ਨਾਨਕ ਭਗਤਾ ਸਦਾ ਵਿਗਾਸੁ॥ ਸੁਣਿਐ ਦੂਖ ਪਾਪ ਕਾ ਨਾਸੁ ॥ ੮॥ 

ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਆਰਥਕ, ਪਦਾਰਥਕ, ਸਮਾਜਕ, ਬੋਧਕ, ਆਦਿਕ ਕੀਮਤਾਂ 
ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਦੁਖ ਦਾ ਨਾਸ ਕਰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਸਦਾਚਾਰਕ, ਸੁਹਜਾਤਮਕ, 
ਆਤਮਕ, ਆਦਿਕ ਕੀਮਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਪਾਪ ਦਾ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲਾ ਭਗਤ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰਕੇ ਸਭ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੁੱਖਾਂ ਤੇ ਪਾਪਾਂ ਤੋਂ ਮੁਕਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ। ਉਸਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਸਦੀਵੀ ਕਿਹਾ ਹੈ ਜਿਸਦਾ ਅਰਥ ਹੈ 
ਕਿ ਉਹ ਅਮਰ ਜੀਵਨ ਦਾ ਭਾਗੀ ਬਣ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਅਮਰ ਜੀਵਨ ਕਦੇ ਵੀ, 
ਕਿਤੇ ਵੀ ਰੁਕਦਾ ਨਹੀਂ, ਸਦਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਸਦੀਵੀ ਵਿਕਾਸ ਦਾ 
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ਭਾਵ ਇਕੋ ਜਿਹੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਬੇਐਤ ਲੈਮਾ ਜੀਵਨ ਨਹੀਂ, ਨਿਤ ਨਵੇਂ 
ਅਨੁਭਵਾਂ ਵਾਲਾ ਜੀਵਨ ਹੈ। “ਵਿਗਾਸ” ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਸਾਧਾਰਨ ਅਰਥ ਹਨ ਖ਼ੁਸ਼ੀ 
ਜਾਂ ਖੇੜਾ। ਭਗਤ ਦਾ ਜੀਵਨ ਅਨੰਦ ਭਰਪੂਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਇਹ ਅਨੰਦ 
ਇਕਸਾਰ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦਾ। ਕਦੇ ਉਹ ਸੋਚ ਦਾ, ਕਦੇ ਸੁਹਜ ਦਾ, ਕਦੇ ਪ੍ਰੇਮ ਦਾ, 
ਇਤਿਆਦਿਕ, ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਨੰਦ ਮਾਣਦਾ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲੇ 
ਦੇ ਐਦਰ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਅਨੰਦ ਦੇ ਸੋਮੇ ਫੁਟਦੇ ਹਨ ਤੇ ਹਰ ਵਕਤ ਐਮ੍ਿਤ ਬਰਖਾ' 
ਹੁੰਦੀ ਰਹਿਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸੁਣਿਐ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਰਾਹੀ' ਸੂਚਨਾ ਦੇਂਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਨਾਮ ਜਪਣ` ਵਾਲੇ ਨੂੰ ਜੋ ਕੀਮਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ ਉਹ ਨਾ 
ਕੇਵਲ ਵੈਨਗੀ ਵਿੱਚ ਅਦੁਤੀ ਹਨ, ਬਲਕਿ ਸਦੀਵਤਾ ਦੇ ਗੁਣੋ' ਵੀ। 

ਪਦਾਰਥਕ ਤੇ ਪਰਮਾਰਥਕ ਕਲਿਆਣ ਦੀ ਦੁਪਖਤਾ ਨੂੰ ਮੁਖ ਰਖਕੇ ਹੀਂ- 
ਸਤਵੀ' ਤੋਂ ਅਗਲੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਤਕ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ ਲੜੀ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖਿਆ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੁਣਿਐ ਦੀਆਂ ਚਾਰ ਤੇ ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਪਿਛਲੀਆਂ ਤਿਨ ਪਉੜੀਆਂ 
ਵਿੱਚ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀਨੀ ਦੇ ਦੁਨਿਆਵੀ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਤਰਬੀਬ 
ਦੇ ਨਿਯਮ ਦਾ ਪਤਾ ਲਾਉਣਾ ਕੁਝ ਕਠਨ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਪਰ ਜੇ ਨਾ ਵੀ ਪਤਾ' 
ਲਗੇ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਮੁੰਚੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ, ਜਾਂ ਔਗੋਂ' ਪਿੱਛੋਂ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿੱਚ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਸਥਾਨ ਨੂੰ, ਸਮਝਣ ਵਿੱਚ ਕੋਈ ਫ਼ਰਕ ਨਹੀਂ' ਪੈਂਦਾ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸੌਤਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਵਰਣਿਤ ਕੀਮਤਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਪੁਮਾਣ ਹੇਠਾਂ 
ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। 


ਸਰੀਰਕ ਕੀਮਤਾਂ - ਸੁਣਿਐ ਜੋਗ ਜੁਗਤਿ ਤਨਿ ਭੇਦ॥ 
(ਪਉੜੀ ੯) 
ਪਦਾਰਥਕ ਕੀਮਤਾਂ - ਮੈਨੈ ਨਾਨਕ ਭਵਹਿ ਨ ਭਿਖ॥ (੧੫) 
ਬੌਧਿਕ ਕੀਮਤਾਂ - ਸੁਣਿਐ ਸਾਸਤ ਸਿਮ੍ਰਿਤਿ ਵੇਦ॥ (੯) 
ਸੂਣਿਐ ਪੜਿ ਪੜਿ ਪਾਵਹਿ ਮਾਨੁ ॥ (੧੦) 
ਮੈਨੈ ਸੁਰਤਿ ਹੋਵੈ ਮਨਿ ਬੁਧਿ॥ 
ਮੈਨੈ ਸਗਲ ਭਵਣ ਕੀ ਸੁਧਿ॥ (੧੩) 
ਸਦਾਚਾਰਕ ਕੀਮਤਾਂ - ਸੁਣਿਐ ਸਰਾ ਗੁਣਾ ਕੇ ਗਾਹ ॥ (੧੧) 


ਸੁਣਿਐ ਹਾਥ ਹੋਵੈ ਅਸਗਾਹੁ ॥ (੧੧) 

ਮੈਨੈ ਮੁਹਿ ਚੋਟਾ ਨ ਖਾਇ॥ (੧੩) 
ਸਦਾਚਾਰਕ ਬੌਧਕ ਕੀਮਤਾਂ __- ਸੁਣਿਐ ਸਤੁ ਸੈਤੋਖ ਗਿਆਨੁ ॥ (੧੦) 
ਆਤਮਕ ਪਰਮਾਰਥਕ ਕੀਮਤਾਂ _- ਮੈਨੈ ਪਾਵਹਿ ਮੋਖੁ ਦੁਆਰ ॥ (੧੫) 

ਮੈਨੈ ਧਰਮ ਸੇਤੀ ਸਨਥੈਧੁ ॥ (੧੪) 
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ਸੁਣਿਐ ਲਾਗੈ ਸਹਜਿ ਧਿਆਨੁ॥ (੧੦) 
ਆਤਮਕ-ਸਮਾਜਕ ਕੀਮਤਾਂ __- ਮੈਨੈ ਪਰਵਾਰੈ ਸਾਧਾਰ ॥ (੧੫) 

ਮੈਨੈ ਤਰੈ ਤਾਰੇ ਗੁਰੁ ਸਿਖ ॥ (੧੫) 

ਮੈਨੈ ਪਤਿ ਸਿਉ ਪਰਗਟੁ ਜਾਇ ॥ (੧੫) 

ਸੁਣਿਐ ਸੇਖ ਪੀਰ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ॥ (੧੧) 

ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਇਸ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਵਡ ਤੋ ਇਹ ਵੀ ਸੁਝਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਵੌਖ-ਵੱਖ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆ ਨੂੰ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦੀ 
ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦੇਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਬੁਧੀਮਾਨਾਂ, ਗ੍ਹਸਤੀਆਂ, 
ਸਦਾਚਾਰੀਆਂ, ਪੌਡਿਤਾਂ, ਕਾਇਆਂ ਸੋਧਣ ਵਾਲੇ ਜੋਗੀਆਂ, ਜਮਾਂ ਦੇ ਭੈ ਹੇਠ 
ਦਬੀਆਂ ਰਹਿੰਦੀਆਂ ਸੁਰਤੀਆਂ ਤੇ ਬਿਨਾਂ ਕਿਸੇ ਭੈ ਦੇ ਚੜ੍ਹਦੀਆਂ ਕਲਾਂ ਵਿੱਚ 
ਜੀਵਨ ਗੁਜ਼ਾਰਨ ਦੇ ਅਭਿਲਾਸ਼ੀਆਂ-ਅਨੋਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ ਰੌਥ ਵਲ 
ਖਿਚਣ ਦਾ ਯਤਨ ਹੈ। ਰੌਬ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਪਿਆਰ ਇੰਕ ਵਿਸ਼ਾਲ ਤੇ ਬਹੁਪੋਖੀ 
ਰਿਸ਼ਤਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਵਿੱਚ ਕਈ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਸੰਤੁਸ਼ਟੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਤੇ 
ਸਿੰਖ ਦਾ ਪਿਆਰ, ਮਾਤਾ ਪਿਤਾ ਦਾ ਸੈਤਾਨ ਨਾਲ ਪਿਆਰ, ਮਾਲਕ ਤੇ ਸੇਵਕ 
ਦਾ ਪਿਆਰ, ਸ਼ਹੁ ਸੁਹਾਗਣ ਦਾ ਪਿਆਰ, ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਸਮਾਜ ਨਾਲ ਪਿਆਰ 
ਸਭ ਦੀ ਝਲਕ ਦੈਵੀ ਪਿਆਰ ਵਿੱਚ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਰੌਬੀ ਪਿਆਰ ਮਨੁੱਖੀ 
ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦੀਆਂ ਸਭ ਤੈਹਾਂ ਨੂੰ ਸਿਜਦਾ ਤੇ ਸਮੁੰਚੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਸੁਖੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। 
ਸੈਖੇਪ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿੱਚ ਰਚੀ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਹੁਵੈਨੀ ਪਿਆਰਾਂ 
ਦੇ ਉਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਸਥਾਰ ਤਾਂ ਨਹੀਂ' ਦਿੱਤੇ, ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਭਗਤੀ ਸਾਹਿਤ ਦੇ 
ਕਵੀਆਂ ਨੇ ਆਪਣੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿੱਚ ਥਾਂ ਪਰ ਥਾਂ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ਪਰ ਉਪਰੋਕਤ 
ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਵੱਖ ਵੇਖ ਲੋੜਾਂ ਦੀ ਲਿਸਟ ਦੇ ਕੇ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਪੂਰਤੀ ਦੀ ਆਸ ਦੁਆ ਕੇ ਉਸ ਸਰਬ-ਪੌਖੀ ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਮਨੁੱਖੀ ਪਕੜ ਵਿੱਚ 
ਆ ਸਕਣਾ ਸੈਭਵ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਜਿਹੜਾ ਜੁਗਾਂ ਜੁਗਾਂਤਰਾਂ ਤੋਂ' ਮਨੁੱਖ ਦੇ 
ਸੁਪਨਿਆਂ ਦਾ ਪਾਤਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। __ .'' 
ਸੁਣਿਐ ਤੇ ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਪ੍ਰਤੱਖ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਦੋ ਗਰੁੱਪਾਂ ਵਿੱਚ 

ਵੰਡੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਿਖੇੜਾ ਕਿਸ ਆਧਾਰ ਉਤੇ ਕੀਤਾ 
ਜਾਏ? ਸਿਵਾਏ “ਸੁਣਿਐ? ਤੇ “ਮੈਨੈ” ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਫ਼ਰਕ ਤੋਂ' ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਨਜ਼ਰ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ। ਸੁਣਿਐ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ, ਉਹ ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ 
ਨਾਲੋਂ ਬਹੁਤਾ ਹੇਠਲੇ ਦਰਜੇ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਨਹੀਂ' ਹੋਦੀਆਂ, ਸਿਵਾਏ ਇਸ ਦੇ ਕਿ 
ਪਹਿਲੀਆਂ ਨਾਲੋਂ ਦੂਜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਪਰਮਾਰਥਕ ਐਸ਼ ਕੁਝ ਵਧ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ 
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ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਇਕ ਦਿੱਕਤ ਮਹਿਸੂਸ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਸ਼ਬਦ 
ਪੁਰਾਤਨ ਭਾਰਤੀ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਵਿੱਚ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਜਿਸ ਕਰਕੇ ਉਥੋਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਅਰਥ ਲੈਂਭਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਨਾ ਸੁਭਾਵਕ ਹੈ, ਪਰ ਜਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਪਉੜੀਆਂ ਉਤੇ ਲਗਾਈਏ ਤਾਂ ਉਹ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਢੁਕਦੇ ਨਹੀਂ। ਪੁਰਾਣੇ ਅਰਥਾਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਸੁਣਿਐ (ਜਾਂ ਸੁਵਣ) ਦੇ ਅਰਥ ਪਵਿੱਤਰ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦਾ ਵਾਚਣਾ ਹੈ, ਚਾਹੇ 
ਅੱਖਾਂ ਦੁਆਰਾ ਪੜ੍ਹ ਕੇ ਜਾਂ ਕੈਨਾਂ ਦੁਆਰਾ ਸੁਣ ਕੇ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਾਚਣ 
ਵਿਚ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਚਾਰ ਕਰਨਾ ਭੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ। ਮੈਨੈ (ਜਾਂ ਮੈਨਣ) ਦੇ ਅਰਥ 
ਪਵਿੱਤਰ ਗ੍ਰ੍‌ਥਾਂ ਦੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਉਤੇ ਬੁਧੀ ਨੂੰ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਟਿਕਾਉਣਾ ਹੈ ਤਾਂ ਕਿ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਐਤ੍ਰੀਵ ਤੌਤ ਦੀ ਸੋਝੀ ਹੋ ਸਕੇ। ਪਰ ਪਵਿੱਤਰ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਦੇ ਵਾਚਣ ਨਾਲ 
ਹੀ ਭਗਤ ਸਦੀਵੀ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਅਧਿਕਾਰੀ ਬਣ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਇਹ ਗਲ ਕੁਝ 
ਜੌਚਦੀ ਨਹੀਂ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਗ੍ਰੰਥਾਂ ਨੂੰ ਇਕਾਗਰ ਬੁਧੀ ਨਾਲ ਸਮਝਣ ਦੀ 
ਫਲ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਮੋਖ ਦੁਆਰ ਜਹੀਆਂ ਪਦਵੀਆਂ ਤਕ ਪੁੰਜ ਜਾਂਦੀ ਹੈ, ਇਸ ਉਤੇ 
ਵੀ ਨਿਸਚਾ ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ। ਸੁਣਿਐ ਤੇ ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਐਕਿਤ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਨਾਮ ਅਭਿਆਸ ਦੁਆਰਾ ਤਾਂ ਸੈਭਵ ਮੈਨੀਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਹਨ, 
ਪੁਸਤਕ ਅਧਿਐਨ ਦੁਆਰਾ ਨਹੀਂ, ਚਾਹੇ ਉਹ ਕਿਸੇ ਵੀ ਢੈਗ ਦਾ ਹੋਵੇ! ਨਾਮ 
ਅਭਿਆਸ ਵਿੱਚ ਸੁਣਿਐ ਤੇ ਮੇਨੈ ਦੀਆਂ ਦੋ ਵੱਖ ਵਖ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਦੀ ਸਮਝ 
ਸੋਖੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀਆਂ ਐਤਲੀਆਂ ਤੁੱਕਾਂ 
ਵਿੱਚ ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਸੈਥੈਧ ਸਿੰਧਾ ਨਾਮ ਨਾਲ ਜੋੜਿਆ ਗਿਆ ਹੈ : 

ਐਸਾ ਨਾਮੁ ਨਿਰੇਜਨੁ ਹੋਇ॥ ਜੇ ਕੋ ਮੈਨਿ ਜਾਣੈ ਮਨਿ ਕੋਇ॥ 

ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਕਿਉਂਕਿ ਸੁਣਿਐ ਤੇ ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਕਿਰਿਆਵਾ ਨੋੜੇ ਨੌੜੇ 
ਆਈਆਂ ਹਨ, ਇਸ ਲਈ ਸੁਣੀਐ ਦਾ ਸੈਥੈਧ ਵੀ ਮੈਨੈ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਮ ਨਾਲ 
ਹੀ ਹੈ। ਜੇ ਸੁਣਿਐ ਦਾ ਸੈਬਧ ਨਾਮ ਨਾਲ ਹੈ ਤਾਂ ਇਸ ਪ੍ਰਕਰਣ ਵਿੱਚ ਛੇਵੀਂ 
ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਐਤਲੀਆਂ ਤੁੱਕਾਂ ਯਾਦ ਆਉਣੀਆਂ ਸੁਭਾਵਕ ਹਨ : 

ਮਤਿ ਵਿਚਿ ਰਤਨ ਜਵਾਹਰ ਮਾਣਿਕ ਜੇ ਇਕ ਗੁਰ ਕੀ ਸਿਖ ਸੁਣੀ॥ 

ਗੁਰਾ ਇਕ ਦੇਹਿ ਬੁਝਾਈ॥ ਸਭਨਾ ਜੀਆ ਕਾ ਇਕੁ ਦਾਤਾ॥ 

ਸੋ ਮੈ ਵਿਸਰਿ ਨ ਜਾਈ ॥੬॥ 

ਇਥੋਂ` ਸੁਣਿਐ ਦੇ ਅਰਥ ਇਹ ਸਹੀ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲਾ 
ਸਾਧਕ ਪਹਿਲੋਂ' ਗੁਰੂ ਤੋਂ ਇਹ ਗੌਲ ਸੁਣ ਕੇ ਕਿ ਰੌਬ ਸਭ ਕੀਮਤਾ ਦਾ ਸੋਮਾ ਹੈ, 
ਉਸ ਵਲ ਝੁਕਦਾ ਰੈ। ਜਦ ਨਾਮ ਜਪਦਿਆਂ ਉਸ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਕਾਫ਼ੀ ਪੌਕ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਨੂੰ ਅਦਰੋਂ ਅਨੁਭਵ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਰੋਬ ਕੀ ਹੈ ਤੇ ਕਿਹੋਂ 
ਜਿਹਾ ਹੈ। ਇਹ ਮੈਨੈ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਹੈ। ਸਾਧਕ ਨਾਮ ਦੋਹਾਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਵਿੱਚ 


ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਤੇ ਰੂਪ / 132 


5। 5੧੮੦੫ 2੦੮ 51।3/। /। €॥6ਘਪੂ ।4੦॥੧੦॥1€16੦॥॥&੨।0੦11.੮੦॥॥ 


ਜਪਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਦੋਹਾਂ ਵੇਲੇ ਪ੍ਰਾਪਤੀਆਂ ਕਾਫ਼ੀ ਉਚੀਆਂ ਹੁੰਦੀਆ ਹਨ 
ਪਰ ਸੁਣਿਐ ਵੇਲੇ ਉਸ ਦੇ ਮਨ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਦੀ ਸਿੱਖਿਆ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਉਸ 
ਦਾ ਰੌਬ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਵੀ ਗੁਰੂ ਦੇ ਦੱਸੇ ਅਨੁਸਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਮੈਨੈ ਵੇਲੇ ਉਹ 
ਸਿੰਧਾ ਆਪ ਰੋਂਬ ਦੇ ਰੂ-ਬ-ਰੂ ਪਹੁੰਚਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਆਧਾਰ 
ਉਤੇ ਰੈਂਥ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਬਣਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। 
(੬) ਪਉੜੀ ੧੬-੧੯ 

ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਚਾਰ ਤੁੱਕਾ ਵਿੱਚ 'ਪੋਚ' ਸ਼ਬਦ ਪੋਜ 
ਵਾਰੀ ਦੁਹਰਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਅਰਥ ਕਰਨ ਵਿੱਚ ਵੀ ਵਿਦਵਾਨਾਂ ਨੂੰ 
ਕਾਫ਼ੀ ਕਠਨਾਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੋਈ ਹੈ। ਸੁਣਿਐ ਤੇ ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਤੋ ਝਟ 
ਬਾਅਦ ਆਉਣ ਕਰਕੇ ਕੁਦਰਤੀ ਹੈ ਕਿ ਪੋਚ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ ਕਰਦਿਆਂ ਕਿਹਾ 
ਜਾਏ ਕਿ ਉਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਵਿਚੋਂ ਸਫ਼ਲਤਾ ਨਾਲ ਲੈਘ ਚੁਕਾ 
ਵਿਅਕਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਸੈਥਧ ਵਿੱਚ ਸੁਣਿਐ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਆਏ ਸ਼ਬਦ 
“ਭਗਤ” ਵੇਲ ਕੁਝ ਵਧੇਰੇ ਧਿਆਨ ਦੇਣ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ। ਇਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ 
ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਹੀ ਆਇਆ ਹੈ, ਮੈਨੈ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ। ਤਦ ਇਸ ਬਾਰੇ ਇਹ 
ਸੋਚਣਾ ਸੁਭਾਵਕ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਭਗਤ ਕੇਵਲ ਉਸੇ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਕਿਹਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੋ ਸੁਣਿਐ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਵਿੱਚ ਹੀ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਨਿਰਨਾ ਵੀ 
ਹੁਦਾ ਹੈ ਕਿ ਪੋਚ, ਭਗਤ ਤੋਂ ਔਂਗੇ ਵਧ ਚੁਕਾ ਸਾਧਕ ਹੈ। ਪਰ ਹੁਣ ਦੇਖੋ 
ਚੌਂਤੀਵੀਂ' ਤੋਂ' ਸੈਂਤੀਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਵਰਣਿਤ ਪੈਜ ਖੰਡ! “ਪੋਚ” ਸਭ ਤੋਂ 
ਪਹਿਲੇ, ਧਰਮ ਖੋਡ ਵਾਲੀ ਚੌਂਤੀਵੀਂ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਆਇਆ ਹੈ ਤੇ “ਭਗਤ” 
ਸੈਂਤੀਵੀਂ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ, ਕਰਮ ਖੋਡ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਦੌਰਾਨ : 

ਤਿਥੈ ਸੋਹਨਿ ਪੋਚ ਪਰਵਾਣੁ ॥ (ਪਉੜੀ ੩੪) 

ਤਿਥੈ ਭਗਤ ਵਸਹਿ ਕੇ ਲੋਅ ॥ ਪਉੜੀ (੩੭) 

ਇਥੇ ਭਗਤ ਦੇ ਪੰਚ ਤੋਂ ਬਾਦ ਆ ਜਾਣ ਕਰਕੇ ਜੇ.ਇਹ ਸਿੰਟਾ ਕੌਂਢਿਆ 
ਜਾਏ ਕਿ ਭਗਤ ਪੋਚ ਤੋਂ ਵਧੇਰੇ ਵਿਕਸਤ ਹੈ ਤਾਂ ਪਹਿਲਾ ਨਿਰਨਾ ਉਲਟ 
ਜਾਏਗਾ। ਪਰ ਇਕੋ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਅਜਿਹੇ ਆਤਮ-ਵਿਰੋਧੀ ਨਿਰਨਿਆਂ 
ਦੀ ਆਗਿਆ ਨਹੀਂ' ਦੇਂਦੇ ਹੋਣੇ। ਇਸ ਸਮੌਸਿਆ ਦਾ ਹੌਲ ਇਹ ਮੈਨ ਕੇ ਕੀਤਾ 
ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਦੋਵੇ' ਸ਼ਬਦ ਕੇਵਲ ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲੇ ਸਾਧਕ ਲਈ 
ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ, ਪਰ ਇਹ ਪਹਿਲੀ ਜਾਂ ਪਿਛਲੀ ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਸੂਚਕ ਨਹੀਂ 
ਬਣਾਏ ਗਏ। ਸੋ ਸਾਧਕ, ਅਭਿਆਸੀ, ਭਗਤ, ਪੰਚ ਸਭ ਇਕੋ ਜਹੇ ਅਰਥ ਰਖਦੇ 
ਹਨ। ਮੈਨੈ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਤਕ ਪਹੁੰਚੇ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਵੀ ਭਗਤ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ 
ਹੈ ਤੇ ਸੁਣਿਐ ਦੇ ਅਭਿਆਸੀ ਲਈ ਪੋਚ ਸ਼ਬਦ ਵਿਵਰਜਤ ਨਹੀਂ। ਸੁਣਿਐ ਤੇ 
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ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਤੋ ਅਗੇ ਲੰਘ ਚੁਕੀਆਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਲਈ ਵੀ ਇਹ 
ਦੋਵੇ' ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਣੇ ਇਕੋ ਜਹੇ ਠੀਕ ਹੋਣਗੇ। ਤਾਤਪਰਜ ਇਹ ਕਿ ਸੋਲ੍ਹਵੀ' 
ਪਉੜੀ ਦੇ ਪੈਚ ਦੇ ਅਰਥ ਭਗਤ ਕਰਨੇ ਗ਼ਲਤ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰੋੜ੍ਹਤਾ 
ਹੇਠਲੀਆਂ ਤੁੱਕਾਂ ਤੋਂ' ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਧੋਚਾ ਕਾ ਗੁਰੁ ਏਕੁ ਧਿਆਨ ॥ (੧੬) 

ਸੁਣਿਐ ਲਾਗੈ ਸਹਜਿ ਧਿਆਨੁ ॥ (੧੦) 

ਭਗਤ ਸਹਿਜ ਧਿਆਨ ਦਾ ਅਭਿਆਸੀ ਹੈ ਤੇ ਪੋਚ ਇੰਕ ਧਿਆਨ ਦਾ। 
ਅਸੀਂ ਸਹਿਜ ਧਿਆਨ ਨੂੰ ਇੰਕ ਧਿਆਨ ਤੋਂ ਉਰਲਾ ਅਭਿਆਸ ਨਹੀਂ ਕਹਿ 
ਸਕਦੇ। ਭਗਤ ਤੇ ਪੈਚ ਦੋਵੇਂ ਉਚ-ਅਭਿਆਸੀ ਹਨ ਤੇ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਧਿਆਨ 
ਇਕੋ ਅਵਸਥਾ ਦੇ ਹਨ। ਜਿਸ ਦਾ ਧਿਆਨ ਇਕ (ਜਾਂ ਇਕਾਗਰ) ਹੋ ਚੁੱਕਾ ਹੈ 
ਓਹੋ ਸਹਿਜ ਧਿਆਨੀ ਹੈ। ਸੋ ਸੁਣਿਐ ਤੇ ਮੈਨੈ ਤੋਂ ਅਗਲੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿਚ ਵਰਣਿਤ ਸਾਧਕ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਹੀ ਹੋਰ ਵਿਆਖਿਆ ਹੈ। 

ਸੋਲ੍ਹਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਪੋਚ ਦੇ ਇਕ ਧਿਆਨ ਉੱਤੇ ਵਧੇਰੇ 
ਰੋਸ਼ਨੀ ਪਾਉਂਦਿਆਂ ਪਹਿਲੇ ਦੌਂਸਿਆ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਐਦਰ ਰਚਨਾ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ 
ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਡੂੰਘਾ ਹੈ : 

ਜੇ ਕੋ ਕਹੈ ਕਰੈ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਕਰਤੈ ਕੈ ਕਰਣੈ ਨਾਹੀ ਸੁਮਾਰੁ॥ 

ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ “ਦਾਤਿ ਕਰੇ ਦਾਤਾਰੁ” ਜਾਂ “ਸਭਨਾ ਜੀਆ 
ਕਾ ਇਕੁ ਦਾਤਾ” ਆਦਿਕ ਤੁੱਕਾਂ ਵਿੱਚ ਰੌਂਥ ਦੇ ਦਾਤਾਰ ਸਰੂਪ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਸ਼ੁਰੂ 
ਕਰ ਕੇ ਸੁਣਿਐ ਤੇ ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਉਸ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ 
ਵਾਲੀਆਂ ਦਾਤਾਂ ਦਾ ਭਰਪੂਰ ਵਿਸਥਾਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ 
ਵਿੱਚ “ਕਰਤੈ ਕੈ ਕਰਣੈ ਨਾਹੀ ਸੁਮਾਰੁ” ਕਹਿ ਕੇ ਅਗਲੀਆ ਕਈ ਪਉੜੀਆਂ 
ਵਿੱਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦਿੱਤੇ ਹਨ। ਉਹ ਇਹ ਦਸਣਾ 
ਚਾਹੁਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪੋਚ ਭਾਵੇਂ ਆਪਣੇ ਐਦਰ ਨਜ਼ਰ ਮਾਰੇ ਭਾਵੇ' ਬਾਹਰ, ਚਾਹੇ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਦਿਸਦਾ ਰੂਪ ਦੇਖੇ ਜਾਂ ਇਸ ਦੀ ਡੂਘਾਈ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਸ਼ਕਤੀਆਂ 
ਦਾ ਧਿਆਨ ਕਰੇ, ਉਸ ਨੂੰ ਹਰ ਪਾਸੇ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦਿਸਦਾ ਹੈ, 
ਜਿਸ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ ਉਹ “ਵਾਹ' ਕਰਦਾ ਅਨੰਦਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪ੍ਰੇਮੀ ਦੇ ਐਦਰ ਜੋ 
ਅਮ੍ਰਿਤ ਫੁਹਾਰੇ ਫੁਟਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਦਕਾ ਹਰ ਵਕਤ ਉਸ ਦੇ ਨੈਣਾਂ 
ਵਿੱਚੋਂ ਇਕ ਐਮ੍ਰਿਤ ਬਰਖਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ - ਜਿਸ ਵਸਤ ਨੂੰ ਉਹ ਦੇਖਦਾ ਹੈ ਉਸ ਉੱਤੇ 
ਕੋਈ ਇਲਾਹੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਧੂੜ ਦੇਂਦਾ ਹੈ। 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਪ੍ਰੇਮ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਅਜਿਹੇ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਬੜੀ ਰੀਝ ਨਾਲ 
ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਉਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਐਤਰਮੁਖੀ ਤੇ ਬਾਹਰਮੁਖੀ ਦੋਵੇਂ ਪੌਖ ਚੰਗੀ 
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ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਘਾੜਦੇ ਹਨ। ਐਦਰੋ' ਇਹ ਪ੍ਰੇਮ ਭਾਵ ਕਦੀ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ 
ਪੁਤੀਤ ਕਰਨ ਵਲ ਬੁਕਦੇ ਹਨ, ਕਦੇ ਆਪਣੀ ਤੁਛਤਾ ਵਲ। ਕਦੇ ਇਹ ਪ੍ਰੀਤਮ 
ਦੀ ਮਿਹਰ ਲਈ ਸ਼ੁਕਰਾਨੇ ਦਾ ਰੂਪ ਧਾਰਦੇ ਹਨ, ਕਦੇ ਆਪਣੇ ਔਗੁਣਾਂ ਉੱਤੇ 
ਪਛਤਾਵੇ ਦਾ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਿਉਂਤ ਐਸੀ ਬੈਨ੍ਹੀ ਹੈ ਕਿ ਸਭ ਦੀ 
ਸੇਧ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੀ ਮਰਜ਼ੀ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਮਰਜ਼ੀ ਇਕਸੁਰ ਕਰਨ ਵਲ ਹੈ। ਪ੍ਰੇਮ ਦੀ 
ਪਰਖ ਇਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਦ ਐਦਰ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦੇ ਭਾਵ ਜਾਗਦੇ ਹਨ 
ਤਾਂ ਬਾਹਰ ਦੀ ਹਰ ਵਸਤ ਅਲੌਕਿਕ ਤੇ ਅਤਿਐਤ ਸੁੰਦਰ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਦ 
ਆਪਣੀ ਤੁਛਤਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਐਦਰ ਤੀਬਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਜਗਤ 
ਅਨਰਵਚਨੀ ਜਾਂ ਅਕਥਨੀਅ ਸਹੀ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਐਤਲੀਆਂ 
ਤੁੱਕਾਂ ਵਿੱਚ ਕੁਝ ਅਜਿਹੇ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ : 
ਕੀਤਾ ਪਸਾਉ ਏਕੋਂ ਕਵਾਉ॥ ਤਿਸ ਤੇ ਹੋਏ ਲਖ ਦਰਿਆਉ॥ 
ਕੁਦਰਤਿ ਕਵਣ ਕਹਾ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਵਾਰਿਆ ਨ ਜਾਵਾ ਏਕ ਵਾਰ॥ 
ਜੋ ਤੁਧ ਭਾਵੈ ਸਾਈ ਭਲੀ ਕਾਰ॥ ਤੂ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਨਿਰੈਕਾਰ ॥੧੬॥ 
ਐਤਲੀ ਤੁਕ ਤੋਂ' ਸੂਚਨਾ ਮਿਲਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੂੰ ਸਦੀਵੀ 
ਸੋਚ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਸ਼ਾਇਦ ਇਹ “ਸਚਿਆਰਾ” ਅਵਸਥਾ ਹੀ ਹੈ। 
ਇਸ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਲੋਂਛਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿੱਚ ਰੌਂਬੀ ਹੁਕਮ ਅਗੇ ਸਿਰ 
ਨਿਵਾਉਣ ਦੀ ਉਤਕੇਠਾ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਜਾਗਦੀ ਹੈ। ਐਤਲੀ ਤੋ ਪਹਿਲੀ ਸਤਰ 
“ਰੁਕਮਿ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ” ਦੀ ਪੁੰਗੀ ਹੋਈ ਅਵਸਥਾ ਜਾਪਦੀ ਹੈ। ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਰਿਸ਼ਤੇ 
ਵਿੱਚ ਪ੍ਰੇਮੀ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੀ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਤਦੇ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ ਜੇ 
ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰੇਮ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਤੀਬਰਤਾ ਉਸ ਪੌਧਰ ਉੱਤੇ ਪੁੰਜੀ ਹੋਵੇ ਜਿੱਥੇ ਉਸ ਦੇ 
ਐਦਰ ਹਰ ਵਕਤ ਪ੍ਰੀਤਮ ਤੋਂ ਕੁਰਬਾਨ ਹੋਣ ਦੀ ਲੋਚਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਰਹੇ। ਇਹ 
ਲੋਚਾ ਇਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਵਧਦੀ ਨਿਮਰਤਾ ਜਾਂ ਘਟਦੀ ਹਉਸੈ' (ਤ ਹਉਮੈ' ਕਹੈ 
ਨ ਕੋਇ) ਦੀ ਸੂਚਕ ਹੈ। “ਵਾਰਿਆ ਨ ਜਾਵਾ ਏਕ ਵਾਰ” ਤੁਕ ਇਸ ਅਵਸਥਾ 
ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ ਹੈ। ਪ੍ਰੀਤਮ ਤੋਂ' ਕੁਰਬਾਨ ਹੋਣ ਦੇ ਭਾਵ ਉਸ ਦੀ ਅਪਾਰ ਸੁਦਰਤਾ 
ਦੇਖ ਕੇ ਜਾਗਦੇ ਹਨ। ਰਥ ਦੀ ਸੁਦਰਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਉਸ ਦੇ ਅਨੋਕਾਂ ਗੁਣਾਂ 
ਦੀ ਪੂਤੀਤੀ ਤੋਂ' ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਉਸ ਦੀ ਰਚੀ ਬੇਅਤ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਹਰ ਐਗ ਵਿੱਚ ਹੈ। ਉਪਰੋਕਤ ਤੁੱਕਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਦੋ ਵਿੱਚ 
ਰਚਨਾ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਬੇਅਤ ਰਚਨਾ ਦੇ ਰੂਬਰੂ ਮਨੁੱਖ ਐਦਰ 
ਅਸਚਰਜਤਾ ਦੇ ਜਾਂ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵ ਜਾਗਦੇ ਹਨ। ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵ ਜਿਥੇ 
ਵੀ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਦੂਹਰਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਕ ਪਾਸੇ ਇਹ ਬਾਹਰਲੇ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਵਡਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਾਉਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਉਸ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ ਸਿੰਕਾਂ 
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ਮਨ ਉਤੇ ਬਿਠਾਉਂਦੇ ਹਨ, ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ ਇਹ ਦਰਸ਼ਕ ਨੂੰ ਐਦਰੋ' ਛੋਟਾ ਪੁਤੀਤ 
ਕਰਾਉਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਉਸ ਵਿੱਚ ਨਿਮਰਤਾ ਪੈਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਨਿਮਰਤਾ ਦਾ 
ਪ੍ਰੇਮ ਭਾਵਾਂ ਨਾਲ ਸਿੰਧਾ ਸੈਥਧ ਹੈ ਤੇ ਪ੍ਰੇਮ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਦੀ 
ਬਿਰਤੀ ਨਾਲ ਜਿਹੜਾ ਕਿ ਹੁਣੇ ਦੌਸਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦੀ ਇਹ ਵਿਆਖਿਆ ਬੇਐਤਤਾ, ਵਿਸਮਾਦ, ਨਿਮਰਤਾ, 
ਪ੍ਰੇਮ, ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਤੇ ਸੋਚ ਦੇ ਪਰਸਪਰ ਸੈਬੈਧਾਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਨੇ' ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜਿਸ ਕ੍ਰਮ ਵਿੱਚ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਤੋ ਪਤਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਸਤਰਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹਨ, ਨਿਰਾ 
ਥੌਧਕ ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ। ਜੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਐਗਾਂ ਦੇ ਨਾਲ ਨਾਮ ਵੀ ਰਲਾ ਲਓ ਤਾਂ` 
ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਸਮੁੰਚਾ ਵਿਸ਼ਾ ਸੈਖੇਪ ਵਿੱਚ ਐਕਿਤ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਉਪਰੋਕਤ ਵਿਆਖਿਆ ਦੇ ਪ੍ਰਕਰਨ ਵਿੱਚ ਬਾਕੀ ਦੀ ਸੋਲ੍ਹਵੀ' ਪਉੜੀ ਨੂੰ 
ਸਮਝਣਾ ਬਿਲਕੁਲ ਆਸਾਨ ਹੈ। ਜਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨਾਮ ਦੁਆਰਾ ਉਪਜੀ 
ਇਕਾਗਰ ਚੇਤਨਾ ਨਾਲ ਆਪਣਾ ਧਿਆਨ ਐਦਰੇਂ ਬਾਹਰ ਕੋਢ ਕੇ ਆਲੇ 
ਦੁਆਲੇ ਵਲ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਧਰਤ, ਆਕਾਸ਼, ਜੀਅ, ਜੈਤ, ਮਨੁੱਖ 
ਤੇ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਨਜ਼ਰੀ ਪੈਂਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ ਉਹ 
ਵਿਸਮਾਦ ਵਿੱਚ ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਆਕਾਸ਼ ਚਕ੍ਰਿਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਜੋ 
ਬਿਨਾਂ ਬੈਮ੍ਹਾਂ ਧਰਤੀ ਉੱਤੇ ਖੜ੍ਹਾ ਹੈ, ਉਸ ਤੋਂ ਬਾਅਦ ਧਰਤੀ ਹੈਰਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ 
ਜੋ ਬਿਨਾਂ ਆਸਰੇ ਆਕਾਸ਼ ਵਿੱਚ ਲਟਕ ਰਹੀ ਹੈ। ਉਪਰਤ ਜੀਅ ਜੈਤਾਂ ਦੀ 
ਬੇਸ਼ੁਮਾਰਤਾ ਅਸਚਰਜਤਾ ਦੇ ਭਾਵ ਜਗਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਇਕਾਗਰ ਚਿਤ ਪੋਚ ਦਾ' ਨਾਂ 
ਲੈ ਕੇ ਉਹ ਅਜਿਹੇ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਪ੍ਰਮਾਣ ਇਉਂ ਦੇਂਦੇ ਹਨ : 

ਧੋਲੁ ਧਰਮੁ ਦਇਆ ਕਾ ਪੂਤੁ॥ ਸੈਤੋਖੁ ਥਾਪਿ ਰਖਿਆ ਜਿਨਿ ਸੂਤਿ॥ 

ਜੇ ਕੋ ਬੁਝੈ ਹੋਵੈ ਸਚਿਆਰੁ॥ ਧਵਲੈ ਉਪਰਿ ਕੇਤਾ ਭਾਰੁ॥ 

ਧਰਤੀ ਹੋਰੁ ਪਰੈ ਹੋਰੁ ਹੋਰੁ॥ ਤਿਸ ਤੇ ਭਾਰੁ ਤਲੈ ਕਵਣੁ ਜੋਰੁ॥ 

ਜੀਅ ਜਾਤਿ ਰੈਗਾ ਕੇ ਨਾਵ॥ ਸਭਨਾ ਲਿਖਿਆ ਵੁੜੀ ਕਲਾਮ॥ 

ਇਹੁ ਲੇਖਾ ਲਿਖਿ ਜਾਣੈ ਕੋਇ॥ ਲੇਖਾ ਲਿਖਿਆ ਕੇਤਾ ਹੋਇ॥ 

ਕੇਤਾ ਤਾਣੁ ਸੁਆਲਿਹੁ ਰੂਪੁ॥ ਕੇਤੀ ਦਾਤਿ ਜਾਣੈ ਕੌਣੁ ਕੂਤੁ॥ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਬਾਰਾਂ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਮੁਖ ਐਗ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਗਟਾ ਹੈ, 
ਹੋਰ ਸਦਾਚਾਰਕ, ਸਮਾਜਕ, ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਜਾਂ ਵਿਗਿਆਨਕ ਨੁਕਤੇ ਅਧੀਨ 
ਮਹੈਂਤਤਾ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਪਿਛਲੇ ਅੱਧ ਦੀਆਂ ਛੇ ਤੁੱਕਾਂ ਦੀ ਭਾਵਕ ਨੁਹਾਰ ਤਾਂ 
ਪ੍ਰਤੌਖ ਹੈ। ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ, ਸ਼ਕਤੀ ਤੇ ਉਪਜ ਦੀ ਅਮੁਕਤਾ ਹਰ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਕਰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਸੂਖਮ-ਚਿਤ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਡੂਘੇ ਰਸ ਵਿੱਚ ਪਰੋ ਕੇ 
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ਇਕਾਗਰ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਜੇ ਇਕਾਗਰ-ਚਿਤ ਲੋਕ ਕੁਦਰਤ ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਦੇ 
ਕਿਸੇ ਪੌਖ ਨੂੰ ਦੇਖਣ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਦਰ ਉਪਜੇ ਅਨੰਦ ਦਾ ਕੋਈ ਪਾਰਾਵਾਰ 
ਨਹੀਂ' ਰਹਿਦਾ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਇਸ ਵਿਸਮਾਦਕ ਅਨੰਦ ਦਾ ਸੈਕੇਤ ਦੇਣ ਲਈ 
ਲੇਖੇ ਦਾ ਬਿਬ ਵਰਤਿਆ ਹੈ। ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਸ਼ਾਹਾਂ ਪਾਤਸ਼ਾਹਾਂ ਦੇ ਲੇਖੇ ਲੈਮੀਆਂ 
ਲੈਮੀਆਂ ਤੇ ਵੇਡੀਆਂ ਵੱਡੀਆਂ ਵਹੀਆਂ ਵਿੱਚ ਲਿਖੇ ਜਾਂਦੇ ਸਨ, ਪਰ ਉਹ ਲੇਖਾ 
ਕਿੱਡਾ ਵੇਡਾ ਹੋਵੇਗਾ ਜਿਸ ਵਿੱਚ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਸਭ ਜੀਵਾਂ, ਵਸਤਾਂ, ਸ਼ਕਤੀਆਂ 
ਤੇ ਸੁਦਰਤਾਈਆਂ ਦਾ ਹਿਸਾਬ ਕੀਤਾ ਹੋਵੇ! ਇਕ ਦਰਿਆ, ਚਾਂਦੀ ਲਦੀਆਂ 
ਬਰਫ਼ਾਨੀ ਚੋਟੀਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਜਨਮ ਲੈ ਕੇ, ਨੀਲੇ ਸਾਗਰਾਂ ਤਕ ਪਹੁੰਚਣ ਤਕ 
ਕਿਨੀਆਂ ਸੁਦਰ ਆਬਬਸ਼ਾਰਾਂ, ਘੁੰਮਣ-ਘੇਰੀਆਂ ਤੇ ਝੀਲਾਂ ਬਣਾਉਂਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ, 
ਥਾਂ ਥਾ ਤੇ ਕਿੰਨੀਆਂ ਪਣਚੌਕੀਆਂ ਤੇ ਹੋਰ ਸ਼ਕਤੀ-ਯੈਤਰਾਂ ਨੂੰ ਚਲਾਉਂਦਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ, ਕਿਨੀਆਂ ਖੇਤੀਆਂ ਤੇ ਬਾਗ਼ਾਂ ਨੂੰ ਸਿਜਦਾ ਤੇ ਉਪਜਾਊ ਬਣਾਉਂਦਾ ਜਾਂਦਾ 
ਹੈ ! ਜੇ ਇਸ ਦਰਿਆ ਦੀ ਸੁਦਰਤਾ, ਸ਼ਕਤੀ ਤੇ ਉਪਜ ਦਾ ਲੇਖਾ ਕਰਨ ਲਗੀਏ 
ਤਾਂ ਅਸੈਭਵ ਹੈ, ਪਰ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿੱਚ ਪਤਾ ਨਹੀਂ' ਕਿਨੇ ਦਰਿਆ ਹਨ। ਸਭ ਦੇ 
ਲੇਖੇ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਬਣਾਉਣ ਦੇ ਖ਼ਿਆਲ ਨਾਲ ਹੀ ਕਲਪਣਾ ਚਕਰਾ' ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਅਜਿਹੇ ਬਿਬਾਂ ਰਾਹੀਂ ਪਾਠਕ ਦੀ ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਬਾਰ ਬਾਰ 
ਤਕੜੇ ਹਲੂਣੇ ਦੇਂਦੇ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਕਲਪਣਾ ਦੀ ਜਾਗਰਤ ਨੂੰ ਖ਼ਾਸ 
ਮਹੋਂਤਤਾ' ਦਿੱਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਧਰਤੀ ਦੇ ਆਸਰੇ, ਧੌਲੇ ਬਲਦ ਦਾ ਮਿਥਿਹਾਸਕ 
ਸੈਕਲਪ ਵੀ ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਟੈਥਣ ਦੀ ਬੇਅਤ ਸਮਰਥਾ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਅਸੀ 
ਵਿਗਿਆਨਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਪਲ ਭਰ ਇੰਕ ਪਾਸੇ ਰਖ ਕੇ ਕੇਵਲ ਕਲਾਤਮਕ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਇੰਕ ਐਸੇ ਸੁਦਰ, ਦੁੱਧ ਵਰਗੇ ਸਫ਼ੇਦ, ਬੋਲਦ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ 
ਅਨੁਮਾਨ ਬਣਾਈਏ ਜਿਹੜਾ ਕਰੋੜਾਂ, ਅਰਬਾਂ, ਖ਼ਰਬਾਂ ਮਣ (ਜਾਂ ਟਨ) ਧਰਤੀ 
ਦਾ ਭਾਰ ਦੋ ਸਿਗਾਂ ਉੱਤੇ ਅਡੋਲ ਸਾਂਵਿਆਂ ਕਰੀ ਬੈਠਾ ਹੈ ਤਾਂ ਵਚਿੰਤਰਤਾ ਦੇ 
ਅਹਿਸਾਸ ਨਾਲ ਭਰੇ ਜਾਣੋਂ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਦੇ। ਜੇ ਅਸੀ ਵਿਗਿਆਨਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਧਾਰ ਕੇ ਸੋਚੀਏ ਕਿ ਧਰਤੀ ਚਾਰੇ ਪਾਸਿਉਂ ਗ੍ਹਿ-ਖਿੰਚਾਂ ਨਾਲ ਘਿਰ ਕੇ ਕਿਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪਣਾ ਸੈਤੁਲਨ ਕਾਇਮ ਰਖ ਰਹੀ ਹੈ ਤਾਂ ਇਹ ਗ੍ਰਹਿ-ਖਿੰਚ ਦਾ ਸੈਕਲਪ 
ਹੋਰ ਵੀ ਅਸਚਰਜ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਧਰਤੀ ਦੇ ਭੂਗੋਲਕ ਪੌਖ ਨੂੰ ਛੋਡ ਕੇ ਮਨੁੱਖੀ 
ਪਖ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰੀਏ ਤਾਂ ਵੀ ਹੈਰਾਨੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਕਿ ਸਮਾਜ ਦੇ ਢਾਂਚੇ ਨੂੰ ਖੇਰ ਖੇਰੂੰ 
ਕਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਪਰਵਿਰਤੀਆਂ-ਸਵਾਰਥ, ਘਿਰਨਾ, ਈਰਖਾ, ਕ੍ਰੋਧ, ਲੋਭ, ਮੋਹ 
ਆਦਿਕ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ, ਦਇਆ, ਧਰਮ, ਸੈਤੋਖ ਵਰਗੇ ਸਦਗੁਣ ਕਿਵੇਂ ਇਸ 
ਢਾਂਚੇ ਨੂੰ ਕਾਇਮ ਰੌਖ ਰਹੇ ਹਨ। ਧਰਤੀ, ਸਮਾਜ, ਕੁਦਰਤ ਦਾ ਇੰਕ ਇੰਕ ਪੋਖ, 
ਇੰਕ ਇੰਕ ਐਗ, ਦੇਖਣ ਵਾਲੀ ਔਖ ਲਈ ਵਚਿੱਤਰ ਤੇ ਅਲੌਕਿਕ ਹੈ। 
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ਸਤਾਰ੍ਹਵੀ' ਤੇ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਵਿਸਮਾਦ ਉਪਜਾਉਣ ਦੀ ਵਿਧੀ 
ਦਾ ਇੰਕ ਹੋਰ ਪੈਂਤੜਾ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਹੁਣ ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਨੂੰ ਸਮੋਂਚੇ 
ਤੋਰ ਉੱਤੇ ਅਨਗਿਣਤ ਕਹਿਣ ਦੀ ਬਜਾਏ ਮਨੁੱਖ ਦੀਆਂ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ 
ਦੀਆਂ ਅਨੇਕਾਂ ਝਾਕੀਆਂ ਸਾਡੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਕੀਤੀ ਹਨ। ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ 
ਦਾ ਸੁਝਾ ਤਾਂ ਦਇਆ, ਧਰਮ, ਸੈਤੋਖ ਆਦਿਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਨੇ ਦਿੱਤਾ ਲਗਦਾ ਹੈ, 
ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ' ਦਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਉਲਟਵੇਂ ਸੈਕਲਪਾਂ ਨੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਦੇ 
ਐਤ ਉਤੇ ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਐਤਲੀਆਂ ਸਤਰਾਂ ਦੁਹਰਾਏ ਜਾਣ ਤੋ' ਪਤਾ 
ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਵਿਸਮਾਦ ਦੀ ਜਿਸ ਰੌਅ ਵਿੱਚ ਆ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਉਹ 
ਪਉੜੀ ਰਚੀ ਸੀ, ਉਸ ਦਾ ਪਰਵਾਹ ਹਾਲੇ ਜਾਰੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਉੱਤਮ ਤੇ 
ਨੀਚ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕਿਸੇ ਸਦਾਚਾਰਕ ਕਸੌਟੀ ਉੱਤੇ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਫ਼ਰਕ ਨੂੰ ਮਿਣਨ ਦਾ ਯਤਨ ਨਹੀਂ` ਕਰ ਰਹੇ। ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ 
ਪਉੜੀ ਦੀ ਵਸਤੂ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਵਿਗਿਆਨਕ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਤੋਂ ਵੇਖਣਾ ਯੋਗ ਨਹੀਂ, 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਨੂੰ ਸਦਾਚਾਰਕ ਬਿਰਤੀ ਨਾਲ ਪੜ੍ਹਨਾ ਵਾਜਥ 
ਨਹੀਂ'। ਜਿਸ ਉੱਚੇ ਪਧਰ ਉੱਤੇ ਖਲੋ ਕੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਵੱਖ ਵੱਖ ਸਮੂਹਾਂ 
ਨੂੰ ਦੇਖ ਰਹੇ ਹਨ, ਉਥੋਂ ਨੇਕੀ ਬਦੀ ਦੇ ਭਿਨ ਭੇਦ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਭੌਂਠੀ 
ਵਿੱਚ ਢਲ ਕੇ ਮਿਟ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਨੇਕੀ ਬਦੀ ਦੇ ਵਿਤਕਰੇ ਕਰਨੇ ਨਾਨਤ੍ਰ ਦੀ 
ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਕਰਤੋਂਵ ਹੈ, ਏਕਤ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦਾ ਕਰਤੋਂਵ ਹੈ, ਏਕਤ੍ਰ ਦੀ ਬਿਰਤੀ 
“ਕੌਣ ਭਲੇ ਕੌਣ ਮੈਦੇ” ਦੀ ਟੀਸੀ ਤੋਂ' ਹੇਠਾਂ ਨਹੀਂ ਉੱਤਰ ਸਕਦੀ । ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਂ 
ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਹਰ ਚੈਗੀ ਮੈਦੀ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਨਾਲ 'ਅਸੇਖ' ਸ਼ਬਦ ਜੋੜਨ ਤੋਂ' ਸੁਝਾ 
ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕੇਵਲ ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਦੀ ਬੇਅਤੇਤਾ ਵਲ 
ਧਿਆਨ ਦੁਆਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਬੇਅੰਤਤਾ ਨੂੰ ਉਹ ਜਾਗਰਤ ਕਲਪਣਾ 
ਲਈ ਵਿਸਮਾਦ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾ ਲੈਂਦੇ ਹਨ ਤੇ ਅੱਗੋਂ ਸੋਚ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਤਕ 
ਲਿਜਾਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਬੇਅੰਤਤਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਇੱਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਸਿਮਰਨ ਹੀ ਹੈ। ਸਿਮਰਨ ਦਾ ਹੀ ਪ੍ਰਭਾਵ ਵਿਸਮਾਦ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਪਉੜੀਆਂ ਦਾ ਇੰਕ ਅਰਧ-ਚੇਤਨ ਲਾਭ ਹੋਰ ਵੀ ਹੈ। ਸਮਾਜ 
ਵਿੱਚ ਭ੍ਰਿਸ਼ਟਾਚਾਰ ਦੇਖ ਕੇ ਵਿਸ਼ਾਦ-ਭਾਵਾਂ ਵਿੱਚ ਗ੍ਰਸਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ 
ਧੀਰਜ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਮਨੁੱਖਤਾ ਕੇਵਲ ਬਦ-ਲੋਕਾਂ ਦੀ ਹੀ ਸੈਮਿਲਤ ਨਹੀਂ, ਨੇਕ 
ਵੀ ਬੇਅਤ ਹਨ। 

ਉਨ੍ਹੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਦਾ ਮੁਖ “ਅਸੈਖ” ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਦੁਆਰਾ ਵਿਸਮਾਦ 
ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਜਾਰੀ ਰਖਦਾ ਹੈ : 

ਅਸੈਖ ਨਾਵ ਅਸੈਖ ਥਾਵ॥ ਐਗਮ ਅਰੈਮ ਅਸੈਖ ਲੋਅ॥ 
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ਅਸੈਖ ਕਹਹਿ ਸਿਰਿ ਭਾਰੁ ਹੋਇ॥ 

ਹੁਣ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਧਰਤੀ ਤੇ ਇਸ ਦੀਆਂ ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ 
ਅਸੋਖਾਂ ਮੀਲ ਦੇ ਫ਼ਾਸਲਿਆਂ ਵਿੱਚ ਫੈਲੇ ਆਕਾਸ਼ੀ ਗ੍ਰੈਹਾਂ ਤੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨਗਣਿਤ 
ਨਾਵਾਂ ਵੇਲ ਇਸ਼ਾਰਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਦੇ ਕੁਝ ਕੁ ਨਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂਨੇ 
ਗਿਣ ਦਿੱਤੇ ਸਨ ਪਰ ਆਕਾਸ਼ੀ ਗ੍ਰਹਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਗਿਣਨੇ ਅਪ੍ਰਸੈਗਕ ਸਾਬਤ ਹੁੰਦੇ 
ਆਮ ਪਾਠਕ ਅਜਿਹੇ ਨਾਵਾਂ ਤੋ ਨਾਵਾਕਫ਼ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਗ੍ਰਹਾਂ ਦੀ ਬੋਐਤ 
ਗਿਣਤੀ ਇਨੀ ਪੁਤੌਖ ਹੈ ਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੇਖੇਪ ਮਾਤਰ ਜ਼ਿਕਰ ਵੀ ਅਸਚਰਜਤਾ 
ਉਪਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਲੋਖੇ ਵਾਲੇ ਥਿਬ ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ 
ਜੁਲਦਾ ਕਥਨ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਅਸੈਖ ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਤਿਨ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ 
ਬਾਰ ਬਾਰ ਵਰਤਿਆ ਹੈ ਪਰ ਰਚਨਾ ਦੇ ਔਗਾਂ ਨੂੰ ਮਿਲਣ ਲਈ ਇਹ ਵੀ ਇਨੀ 
ਛੋਟੀ ਇਕਾਈ ਹੈ ਕਿ ਮਿਲਣ ਵਾਲਾ ਸ਼ਰਮਸਾਰ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਤਾਂ ਅਜਿਹੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਰਾਹੀ ਰਚਨਹਾਰ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਵਰਨਣ ਕਰਨ ਦਾ 
ਹੀਆ ਕਰਨ ਨੂੰ ਹੀ ਪਾਪ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਕੀ ਫਿਰ ਚੁਪ ਸਾਧ ਲਈ ਜਾਏ 
? ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ ਨਾਲਕ “ਨੇਤੀ ਨੋਤੀ” ਦੇ ਵੇਦਾਂਤਕ ਨਾਅਰੇ ਦੀ ਸਪਿਰਿਟ ਨੂੰ 
ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਵੀ ਨਿਪਟ ਚੁਪ ਰਹਿਣ ਦੇ ਹਾਮੀ ਨਹੀਂ। ਭਾਵੇ' ਕੋਈ ਵੀ 
ਮਨੁੱਖ ਸ਼ਬਦ, ਸੈਕਲਪ, ਬਿੰਬ ਜਾਂ ਅਲੈਕਾਰ, ਰਚਨਹਾਰ ਦਾ ਪੂਰਾ ਵਰਣਨ 
ਨਹੀ ਕਰ ਸਕਦਾ, ਤਦ ਵੀ ਬੇਐਤ ਰਚਨਾ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਜਦ ਮਨੁੱਖ 
ਵਿਸਮਾਦ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤ ਕਰਨੌ” 
ਰੁਕ ਲਹੀ' ਸਕਦਾ। ਮਨੁੱਖੀ ਸ਼ਬਦ ਨਾ ਕੇਵਲ ਨਿਤ ਜੀਵਨ ਦੇ ਵਰਤੋ” 
ਵਿਹਾਰ ਲਈ ਲੁੜੀਂਦੇ ਹਨ ਬਲਕਿ ਭਾਵਕ ਜੀਵਨ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਲਈ ਵੀ। 
ਹਰ ਕਲਾਕਾਰ ਆਪਣੇ ਅਨੁਭਵ ਦੇ ਅਭਿਵਿਐਜਨ ਲਈ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ ਅਸਮਰਥਾ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਅਪੂਰਨ ਹਥਿਆਰ ਨੂੰ ਵਰਤਦਾ ਜ਼ਰੂਰ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਕਲਾਤਮਕ ਤੇ ਵਿਹਾਰਕ ਦੋਹਾਂ ਪ੍ਰਯੋਗਾਂ ਨੂੰ ਮਹੇਂਤਤਾ ਦੇਂਦੇ 
ਹੋਏ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਪਮਾ ਕਰਦੇ ਹਨ : 

ਅਖਰੀ ਨਾਮੁ ਅਖਰੀ ਸਾਲਾਹ॥ ਅਖਰੀ ਗਿਆਨੁ ਗੀਤ ਗੁਣ ਗਾਹ॥ 

ਅਖਰੀ ਲਿਖਣੁ ਬੋਲਣੁ ਬਾਣਿ॥ ਅਖਰਾ ਸਿਰਿ ਸੈਜੋਗੁ ਵਖਾਣਿ॥ 

ਨਾਮ ਜਪਣ ਉਤੇ ਜ਼ੋਰ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਕੋਈ ਧਾਰਮਕ ਨੌਤਾ ਔਖਰਾਂ ਜਾਂ 
ਸ਼ਬਦਾਂ ਤੋਂ ਸੂਹ ਨਹੀਂ' ਮੋੜ ਸਕਦਾ। ਭਾਵੇਂ' ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਕਿੰਨਾਂ ਹੀ ਅਕੌਂਥ ਕਹੀਏ ਉਸ 
ਦਾ ਕੋਈ ਨਾ ਕੋਈ ਨਾਂ ਰਖਣਾ ਹੀ ਪੈਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਪਾਪ ਮਾਫ਼ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ 
ਜੇ ਇਹ ਮੰਨ ਲਈਏ ਕਿ ਨਾਂ ਰਖਣ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਕੇਵਲ ਬਿਰਤੀ ਦੀ ਇਕਾਗਰਤਾ 
ਵਿੱਚ ਸਹਾਇਤਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਲਈ ਹੈ, ਰੈਂਥ ਨੂੰ ਹੂਥਹੂ ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਲਈ 
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ਨਹੀਂ'। ਇਥੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਅੱਖਰਾਂ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦੇ ਲਿਖਤੀ ਤੇ ਜ਼ਬਾਨੀ ਦੋਹਾਂ 
ਰੂਪਾਂ ਦਾ ਭਾਵ ਲੈ ਰਹੇ ਹਨ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਉਪਰ ਤੀਸਰੀ ਸਤਰ ਤੋਂ ਸਿਧ ਹੈ। ਰੌਬ 
ਦੇ ਸਭ ਨਾਂ ਪ੍ਰਤੀਕਾਤਮਕ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਨਿਗੂਣੇ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ ਅਤੀ 
ਪਵਿੱਤਰ ਹਨ। ਸਿਮਰਨ ਤੇ ਕਲਾ ਦੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਹੋਣ ਤੋਂ ਛੁਟ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਇੰਕ 
ਦੈਵੀ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵੀ ਹੈ। ਜਦ ਨਿਰੈਕਾਰ ਐਦਰ ਸਿਰਜਨਾਤਮਕ ਫੁਰਨਾ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰਚਨਾ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦਾ ਐਲਾਨ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਫੁਰਨੇ 
ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਪ੍ਰਗਟਾਉ ਨੂੰ ਵੀ “ਸ਼ਬਦਾਂ” ਨਾਲ ਹੀ ਸੈਬਧਤ ਕੀਤਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਹਿਦੂ ਮਤ ਵਿੱਚ “ਓਮ” ਤੇ ਇਸਲਾਮ ਵਿੱਚ “ਕੁਨ” ਰਚਨਾਤਮਕ ਪਰਕਿਰਿਆ 
ਦੇ ਸੂਚਕ ਸ਼ਬਦ ਮੈਨੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਭਾਵੇਂ ਇਹ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮਾਤਰ ਹਨ ਪਰ ਦੈਵੀ 
ਪੁਕਰਨ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖੀ ਸਮਝ ਵਿੱਚ ਲਿਆਉਣ ਵਿੱਚ ਕੁਝ ਨਾ ਕੁਝ ਸਹਾਇਤਾ ਦੇਂਦੇ 
ਹਨ। “ਸ਼ਬਦਾਂ” ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਫੁਰਨਾ ਤੇ ਹੁਕਮ ਦੇ “ਸੈਕਲਪ” ਵੀ ਦੈਵੀ ਖੇਤਰ 
ਵਿੱਚ ਚਿੰਨ੍ਹਮਾਤਰ ਹੀ ਹਨ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ` ਬਿਨਾਂ ਅਸੀਂ ਅਜਿਹੇ ਵਿਸ਼ਿਆਂ 
ਦੀ ਚਰਚਾ ਉਕੀ ਨਹੀਂ' ਕਰ ਸਕਦੇ। ਰੌਬ ਦੇ ਰਚਨਾਤਮਕ ਕਰਮ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਲਈ ਚਿੰਨ੍ਹਾਤਮਕ “ਸ਼ਬਦਾਂ” ਤੇ ਸੈਕਲਪਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਅਵੌਸ਼ ਲੋੜ ਹੈ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਦੀ ਰਚਨਾ ਉਪਰੋਤ, ਹਰੇਕ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਮੇਂ, ਰੌਂਥ ਉਸ ਬਾਰੇ ਜੋ 
ਹੁਕਮ ਨਿਸ਼ਚਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਉਸ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਨਾ' ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਵੀ ਸ਼ਬਦ ਹੀ 
ਵਰਤਣੇ ਪੈਣਗੇ, ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਵੀ ਸੈਕੇਤ ਹੀ ਹਨ। “ਅਖਰਾ ਸਿਰਿ ਸੈਜੋਗ 
ਵਖਾਣਿ” ਸਤਰ ਮਨੁੱਖੀ ਹੋਣੀ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦੀ ਚਰਚਾ ਨੂੰ ਸੈਕੇਤ ਮਾਤਰ ਸਿਧ 
ਸੀ ਨ ਦਿ ਦੀ ਦਸਦੀ 

ਜਿਨਿ ਇਹਿ ਲਿਖੇ ਤਿਸੁ ਸਿਰਿ ਨਾਹਿ॥ 

ਜਿਵ ਫੁਰਆਾਏ ਤਿਵ ਤਿਵ ਪਾਹਿ॥ 

ਜੇਤਾ ਕੀਤਾ ਤੇਤਾ ਨਾਉ। ਵਿਣੁ ਨਾਵੈ ਨਾਹੀ ਕੋ ਥਾਉ॥ 

ਐਤਲੀਆਂ ਦੋ ਸਤਰਾਂ ਇਸ ਕਠਨ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧ ਕਠਨ 
ਹਨ। ਅਸੀਂ ਤਾਂ ਕਰਤਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾਤਮਕ ਪਰਕਿਰਿਆ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਰਾਹੀ 
ਵਿਆਖਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹੋਏ ਸਮਝਦੇ ਹਾਂ ਕਿ ਸਾਡੇ ਸ਼ਬਦ ਚਿੰਨ੍ਹਾਤਮਕ 
ਹਨ,ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਹੀ ਚਿਨ੍ਹਾਤਮਕ ਹੈ। 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰੋਬ ਦਾ ਇੰਕ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹੀ ਹੈ। ਕਿਸੇ ਕਵੀ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਅਸਲ ਕਵਿਤਾ ਨਹੀਂ 
ਹੈਦੇ। ਅਸਲ ਕਵਿਤਾ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਐਦਰਲਾ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਸ਼ਬਦ ਕੇਵਲ 
'ਉਸ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਪ੍ਰਗਟ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰੌਥ ਦੀ ਇੰਕ ਬਾਹਰਲੀ ਕਵਿਤਾ ਹੀ 
ਹੈ, ਅਸਲ ਕਵਿਤਾ ਉਸ ਦੇ ਐਦਰ ਹੈ। ਭਾਵ ਅਸਲ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਿਰਾਕਾਰ ਹੈ। 
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ਸਾਕਾਰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਿਰਾਕਾਰ ਦਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਰੂਪ ਹੈ। ਜੋ ਸਾਕਾਰ ਹੈ, ਪ੍ਰਗਟ ਹੈ, 
ਰਚਿਆ ਜਾ ਚੁੱਕਾ ਹੈ ਉਹ ਰਬ ਦੇ ਆਪੇ ਦਾ, ਉਸ ਦੇ ਐਦਰਲੇ ਭਾਵਾਂ ਦਾ 
ਫੁਰਨਿਆਂ ਦਾ, ਸੁਭਾ ਦਾ, ਗੁਣਾਂ ਦਾ, ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੈ। ਜਦ ਅਸੀਂ ਰਚਨਾ ਵਿੱਚ 
ਉਸ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਦੇਖ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਨਾਂ ਘੜਦੇ ਹਾਂ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਸਰੇ 
ਉਸ ਦਾ ਨਾਮ ਜਪਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਸਾਨੂੰ ਸਮਝਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਸਲ ਨਾਮ 
ਸਾਡੇ ਸ਼ਬਦ ਨਹੀਂ, ਰੌਬ ਦੇ ਗੁਣ ਹਨ ਜੋ ਆਪਣੇ ਆਪ ਵਿੱਚ ਨਿਰਾਕਾਰ, ਅਲਖ 
ਤੇ ਅਗੈਮ ਹਨ। ਇਹ ਨਿਰਾਕਾਰ ਗੁਣ, ਇਹ ਅਸਲ ਨਾਂ, ਇਹ ਸਾਡੇ ਨਾਮ ਦਾ 
ਐਦਰਲਾ ਆਧਾਰ, ਸਾਰੀ ਰਚਨਾ ਦੀ ਵੀ ਅਸਲੀਅਤ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਅਰਥਾਂ ਵਿੱਚ 
ਜੋ ਰਚਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਸਭ ਨਾਮ ਹੈ, ਭਾਵ ਚਿੰਨ੍ਹਮਾਤਰ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਚਿਨ੍ਹਮਾਤਰ 
ਹੁਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਅਸਲ ਨਾਮ, ਭਾਵ ਦੈਵੀ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਕੁਝ ਨਾ ਕੁਝ ਸੁਝਾ ਦੇ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸੌਚ ਰੌਂਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸੇਗ੍ਰਹਿ ਹੈ ਜਿਸ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰਨਾ ਮਨੁੱਖੀ 
ਜੀਵਨ ਦਾ ਮਨੋਰਥ ਹੈ ਪਰ ਰੋਂਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਤਕ ਪਹੁਚਣ ਲਈ ਸਿਿਸ਼ਟੀ ਤੋਂ ਸਿਵਾ 
ਮਨੁੱਖ ਪਾਸ ਹੋਰ ਕੋਈ ਵਸੀਲਾ ਨਹੀਂ, ਸੋ ਆ ਜਾ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ ਤੇ ਰੌਂਬ 
ਦੇ ਨਾਂ ਰੌਖ ਉਹ ਨਾਮ ਜਪਦਾ ਹੈ ਤੇ ਸੋਚ ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਕਰਨ ਦੇ ਤਰਲੇ ਲੈਂਦਾ 
ਹੈ। ਇਹ ਤਰਲੇ ਅਸਫਲ ਨਹੀਂ ਜਾਂਦੇ। 

ਅਸੀਂ' ਸਭ, ਜਿੱਥੋਂ ਤਕ ਰਚਨਾ ਦੇ ਭਾਗ ਹਾਂ ਚਿੰਨ੍ਰਮਾਤਰ ਹਾਂ। ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ 
ਪੂਰਨ ਤੌਰ ਤੇ ਮੁਕਤ ਰੌਂਬ ਹੀ ਹੈ- ਜਿਨਿ ਏਹਿ ਲਿਖੇ ਤਿਸੁ ਸਿਰਿ ਨਾਹਿ। 

(ਸ) ਪਉੜੀ ੨੦-੨੭ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ' ਪਉੜੀ ਦੇ ਮੁਢ ਵਿੱਚ ਰੈਂਥ ਦੇ ਅੱਖਰਾਂ ਰੂਪੀ 
ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ, ਬੁਧੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਬਣਾ ਸਕਣ ਦੀ ਨਿਸਫਲਤਾ ਦੌਂਸਣ ਬਾਅਦ 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੀ, ਨਾਮ ਦਾ ਸਾਕਾਰ ਰੂਪ ਕਹਿ ਕੇ, ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ ਅੱਖਰਾਂ 
ਦੀ ਮਹੋਂਤਤਾ ਦੀ ਹਾਮੀ ਭਰੀ ਹੈ। ਵੀਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਫਿਰ ਇਸ ਗੱਲ ਉਤੇ 
ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਕਿ ਚਿੰਨ੍ਹ ਰੂਪੀ ਨਾਮ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਬਦਲਣ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੈ। 
ਸਾਧਾਰਨ ਅਵਸਥਾ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖ ਆਪਣਾ ਸਾਰਾ ਜੀਵਨ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਹੀ 
ਜੀਉਂਦਾ ਹੈ। ਰੋਗ ਮੈਚ ਉੱਤੇ ਖੇਡਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ ਨਾਟਕ ਅਸਲ ਜੀਵਨ ਨਹੀਂ, 
ਉਸ ਦੀ ਨਕਲ ਹੈ ਪਰ ਦਰਸ਼ਕ ਉਸ ਨੂੰ ਦੇਖ ਕੇ ਅਸਲ ਮੈਨਦਾ ਹੈ ਤੇ ਪਾਤਰਾਂ 
ਨਾਲ ਹਸਦਾ ਰੋਂਦਾ ਹੈ। ਨਾਟਕ ਚਿੰਨ੍ਹ ਮਾਤਰ ਹੁੰਦਾ ਹੋਇਆ ਵੀ ਦਰਸ਼ਕ ਦੇ 
ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਪ੍ਭਾਵਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਸੁਧਾਰਦਾ ਹੈ। ਗਣਿਤ ਦੇ ਹਿਦਸੇ ਚਿਨ੍ਹਾਤਮਕ 
ਹਨ ਪਰ ਵਿਗਿਆਨ ਦੀ ਉੱਨਤੀ ਦੀ ਆਧਾਰ ਸ਼ਿਲਾ ਹਨ। ਧਾਰਮਕ ਚਿੰਨ੍ਹ- 
ਥੋਡਾਂ, ਸਵਾਸਤਿਕਾ, ਤ੍ਰਿਸ਼ੂਲ, ਸਲੀਬ ਆਦਿਕ ਦੀ ਮਹੋਤਤਾ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ 
ਦੀ ਤਾਂ ਲੋੜ ਹੀ ਨਹੀਂ। ਸਭ ਤੋਂ' ਵੱਡਾ ਚਿੰਨ੍ਹ ਵਿਅਕਤੀਗਤ ਜੀਵਨ ਦਾ 
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ਅਹਿਸਾਸ ਹੈ ਜਿਸ ਨੂੰ ਹਉਮੈਂ' ਕਿਹਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਹਉਮੈ' ਸੋਚ ਨਹੀਂ, ਕੂੜ ਹੈ। ਪਰ 
ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਹੇਠ ਆਇਆ ਮਨੁੱਖ ਇਸ ਨੂੰ ਪੀਡੇ ਹੌਥਾਂ ਨਾਲ ਪਕੜ ਕੇ 
ਰਖਦਾ ਹੈ ਤੇ ਅਨੇਕਾਂ ਢੇਗਾਂ ਨਾਲ ਇਸ ਨੂੰ ਪੱਠੇ ਪਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਜਦ ਤਕ ਮਨੁੱਖ 
ਸਚਿਆਰਾ ਪਦਵੀਂ' ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਕੇ ਹਉਮੈ'' ਰੂਪੀ ਕੂੜ ਜਾਂ ਚਿੰਨ੍ਹ ਵਿੱਚੋਂ ਨਿਕਲ 
ਨਹੀਂ ਜਾਂਦਾ ਉਸ ਨੂੰ ਇਹ ਚਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨਾਟਕ ਖੇਡਣਾ ਹੀ ਪਵੇਗਾ, ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ 
ਨਜਿਠਣਾ ਹੀ ਪਵੇਗਾ। ਕਾਮ, ਕ੍ਰੋਧ, ਲੋਭ, ਆਦਿਕ ਪਰਵਿਰਤੀਆਂ ਜੀਵਨ ਦੀ 
ਜਿਸ ਦਿਸ਼ਾ ਵੱਲ ਉਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰੇਰਦੀਆਂ ਹਨ ਉਹ ਸੋਚ ਜਾਂ ਅਸਲ ਜੀਵਨ ਤੋਂ 
ਉਲਟ ਹੈ, ਹਉਮੈਂ ਦੇ ਗੁਬਾਰ ਨੂੰ ਵਧਾਉਣ ਵਾਲੀ ਹੈ, ਪਰ ਮਨੁੱਖ ਇਸੇ ਨੂੰ 
ਤਰਜੀਹ ਦੇਂਦਾ ਹੈ। ਜੇ ਉਸ ਨੇ ਆਪਣੇ ਜੀਵਨ ਦੀ ਦਿਸ਼ਾ ਨੂੰ ਬਦਲਣਾ ਹੈ ਤਾਂ 
ਵੀ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲੈਣੀ ਪਵੇਗੀ। ਨਾਮ ਰੂਪੀ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਨਾਮ ਰੂਪੀ 
ਚਿਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਹੀ ਕੋਟਿਆ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪਧਰ ਉੱਤੇ ਜੀਉਣ 
ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਹੀ ਡਿਗਦਾ ਹੈ, ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਨਾਲ ਹੀ ਉਠਦਾ ਹੈ। ਜਿਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਟਂਥ ਵਿੱਚ ਪਏ ਗੈਦੇ ਪਾਣੀ ਨੂੰ ਖ਼ਤਮ ਕਰਨ ਲਈ ਉਸ ਲਈ ਸਾਫ਼ ਪਾਣੀ 
ਦੀ ਧਾਰ ਪਾਉਣੀ ਕਾਫ਼ੀ ਹੈ, ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਗ਼ਲਤ ਦਿਸ਼ਾ ਦੇ ਚਿਨ੍ਹ (ਜਾਂ ਸੈਸਕਾਰ) 
ਨਸ਼ਟ ਕਰਲ ਲਈ ਠੀਕ ਦਿਸ਼ਾ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਸਾਰਥਕ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਨਾਮ ਦੇ ਸ਼ਬਦ 
ਚਿਨ੍ਹ ਹਨ ਪਰ ਇਹ ਮਨ ਦੀ ਜੋ ਅਵਸਥਾ ਪੈਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਉਹ ਉਚੇ ਜੀਵਨ 
ਦੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਹੈ। ਉਚੇ ਜੀਵਨ ਵਾਲੀ ਕਿਸੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਅਨੁਭਵਾਂ ਨੂੰ 
ਪ੍ਰਗਟਾਉਣ ਵਾਲੀ ਉਸ ਦੀ ਰਚੀ ਬਾਣੀ ਵੀ ਔਖਰਾਂ ਰੂਪੀ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਹੈਦੀ 
ਹੈ ਪਰ ਚਿੰਨ੍ਹ ਉਸੇ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਸਾਧਕ ਐਦਰ ਪੁਨਰ ਜਾਗਰਤ ਕਰਨ ਦੀ 
ਸਮਰਥਾ ਰਖਦੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ, ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਦੀ, ਨਾਮ ਦੀ, ਸਾਰਥਕਤਾ 
ਅਸਲ ਹੈ, ਭੁਲੇਖਾ ਨਹੀਂ : 

ਭਰੀਐ ਮਤਿ ਪਾਪਾ ਕੈ ਸ਼ੈਗਿ ॥ ਓਹੁ ਧੋਪੈ ਨਾਵੈ ਕੇ ਰੋਗਿ॥ 

ਇਹ ਜੀਵਨ ਦੀ ਦਿਸ਼ਾ ਦੀ ਸਮੌਸਿਆ ਬਹੁਤ ਮਹੌਤਵਪੂਰਨ ਹੈ। ਭਾਵੇ” 
ਕਾਮ, ਕ੍ਰੋਧ ਆਦਿਕ ਵਿਕਾਰਾਂ ਹੇਠ ਬੀਤ ਰਿਹਾ ਜੀਵਨ ਤੇ ਨਾਮ ਨਾਲ ਉਚਾ 
ਉਠ ਰਿਹਾ ਜੀਵਨ ਦੋਵੇਂ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਸਰ ਹੇਠ ਹਨ ਪਰ ਦੋਹਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਚਿੰਨ੍ਹਾਤਮਕ ਜੀਵਨ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਚਿੰਨ੍ਹਾਤਮਕ ਕਹਿ ਕੇ ਛੁਟਿਆਇਆ ਨਹੀਂ ਜਾ 
ਸਕਦਾ। ਜਿਹੜੇ ਅਖੌਤੀ ਵੇਦਾਂਤੀ ਦੇਸ ਉੱਤੇ ਹਮਲਾ ਹੋਣ ਵੇਲੇ “ਕੌਣ ਕਿਸੀ 
ਕੋ ਮਾਰਨੇ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਕੌਣ ਮਰਨੇ ਵਾਲਾ ਹੈ, ਸਭ ਮਾਇਆ ਹੈ” ਦਾ ਨਾਅਰਾ 
ਲਾ ਕੇ ਧੀਆਂ ਭੈਣਾਂ ਦੀ ਪਤ ਬਚਾਉਣ ਦੇ ਆਪਣੇ ਮਰਦਊ ਕਰਤੌਂਵ ਨੂੰ ਪਿੰਠ' 
ਦੇਂਦੇ ਹਨ ਉਹ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਵਾਲੇ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚੋਂ' ਮੁਕਤ ਹੋਏ ਬਜ਼ੈਰ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ 
ਵਿਤਕਰੇ ਕਰਨੇ ਬੈਦ ਕਰ ਦੇਂਦੇ ਹਨ। ਇਹੋ ਜਹਿਆਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਤਾੜਨਾ 
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ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਫ਼ਰਕ ਨੂੰ ਕੇਵਲ ਸਚਿਆਰਾ ਹੀ ਅੱਖੋਂ ਓਹਲੇ ਕਰ 
ਸਕਦਾ ਹੈ, ਚਿੰਨ੍ਹ ਅਧੀਨ ਮਨੁੱਖ ਨਹੀਂ' : 

ਪੁੰਨੀ ਪਾਪੀ ਆਖਣੁ ਨਾਹਿ। ਕਰਿ ਕਰਿ ਕਰਣਾ ਲਿਖਿ ਲੈ ਜਾਹੁ॥ 

ਆਪੇ ਬੀਜਿ ਆਪੇ ਹੀ ਖਾਹੁ। ਨਾਨਕ ਹੁਕਮੀ ਆਵਹੁ ਜਾਹੁ ॥੨੦॥ 

ਇਥੇ ਇਹ ਚਿਤਾਵਨੀ ਦੇਣ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਜ਼ਰੂਰਤ ਇਸ ਕਰਕੇ ਵੀ ਸ਼ਾਇਦ 
ਪਈ ਹੈ ਕਿ ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਉੱਚੇ ਨੀਵੇਂ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਚਕਾਰ ਵਿਤਕਰਾ ਕੀਤੇ ਬਜ਼ੀਰ ਸਮਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਦੇਖਣ ਦਾ 
ਆਪਣਾ ਅਨੁਭਵ ਪੁਗਟ ਕਰ ਆਏ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਭੁਲੇਖੇ ਦੀ 
ਜੋ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਸੀ, ਉਸ ਦੀ ਸੁਧਾਈ ਹੁਣ ਹੋ ਗਈ ਹੈ। ਪਾਪ ਪੁਨ ਤੋਂ' ਪਾਰਲੀ 
ਅਵਸਥਾ ਦੀ ਟੀਸੀ ਨੂੰ ਰਸਤਾ ਪਾਪ ਤੋਂ ਨਵਿਰਤੀ ਤੋ ਪੁਨ ਵਿੱਚ ਪਰਵਿਰਤੀ 
ਦੀਆਂ ਵਾਦੀਆਂ ਵਿਚੋਂ ਲੈਘ ਕੇ ਹੀ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਿਹੜੇ ਸਾਧਕ ਨਾਮ ਜਪ ਕੇ 
ਸਚਿਆਰ ਬਣਦੇ ਹਨ, ਨਾਮ ਪਹਿਲੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਿਬੇਕ ਬੁੱਧ ਨੂੰ ਪੁਚੋਡ ਕਰ ਕੇ 
ਸਦਾਚਾਰਕ ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਦੀ ਯੋਗਤਾ' ਬਖ਼ਸ਼ਦਾ ਹੈ। ਸਦਾਚਾਰਕ ਬਿਰਤੀ ਧਾਰਨ 
ਕਰਨ ਵਿੱਚ, ਕਰਮ ਦੇ ਲੋਖੇ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ, ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਪੈਦਾ 
ਕਰਕੇ, ਕਾਫ਼ੀ ਸਹਾਇਤਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਵੀਹਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਪਾਪ ਪੁਨ ਵਿੱਚ ਵਿਤਕਰਾ ਕਰਨ ਦੀ ਜੋ ਤਾਕੀਦ 
ਹੈ ਉਸ ਤੋਂ ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਹੋਣ ਵਾਲੇ ਪਾਠਕ ਦੇ ਮਨ ਵਿੱਚ ਇਹ ਚਿੰਤਾ ਜਾਗਣੀ 
ਸੁਭਾਵਕ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਪਾਪਾਂ ਤੋਂ ਬਚੇ ਤੇ ਪੁਨ ਕਮਾਵੇ। ਪੈਨ ਕੀ ਹੈ ? ਇਸ 
ਸਵਾਲ ਦਾ ਉੱਤਰ ਸੋਚਣ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਬਹੁਤੇ ਸਮਕਾਲੀਆਂ ਨੂੰ ਭਾਰਤੀ 
ਸੈਸਕ੍ਰਿਤੀ ਦੇ ਆਮ ਵਾਤਾਵਰਨ ਅਨੁਸਾਰ ਤੀਰਥ ਯਾਤਰਾ, ਤਪੋਸਿਆ, ਦਾਨ 
ਆਦਿਕ ਸ਼ੁਭ ਕਰਮ ਹੀ ਯਾਦ ਆਉਂਦੇ ਸਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਅਜਿਹੇ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਕਰਮਾਂ 
ਨੂੰ ਛੁਟਿਆਉਂਦੇ ਨਹੀਂ ਪਰ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਸਾਰਾ ਜ਼ੋਰ ਇਸ ਗੌਲ ਉੱਤੇ ਹੈ ਕਿ 
ਧਾਰਮਕ ਸਾਧਨਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਨਾਮ ਸਰਬੋਤਮ ਹੈ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲੇ ਲਈਂ ਸਦਾਚਾਰਕ 
ਪਵਿੱਤਰਤਾ ਤੇ ਸਮਾਜਕ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਧਾਰਣੀ ਹੋਣਾ ਤਾਂ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਣ ਤਕ ਨਾਮ ਜਪਣ ਨੂੰ ਪਿਛੇ ਪਾਈ ਰਖਣਾ ਠੀਕ ਨਹੀਂ ਨਾਮ ਤੇ 
ਸਦਾਚਾਰ ਨਾਲ ਨਾਲ ਹੀ ਚਲਣੇ ਚਾਹੀਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਔਗੇ ਕਹਿ ਆਏ 
ਹਨ ਕਿ ਨਾਮ ਪਾਪਾਂ ਨਾਲ ਭਰੀ ਮਤ ਨੂੰ ਧੋ ਦੇਂਦਾ ਹੈ। ਇਕੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ 
ਹੋਰ ਸਪਸ਼ਟ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਪਾਪਾਂ ਨੂੰ ਧੋਣ ਲਈ ਤੀਰਥ, ਦਾਨ, ਆਦਿਕ ਦੇ 
ਰਾਹ ਪੈਣ ਦੀ ਬਜਾਏ ਸਿੱਧਾ ਨਾਮ ਦੇ ਰਾਹ ਪੈ ਜਾਓ : 

ਤੀਰਥੁ ਤਪੁ ਦਇਆ ਦਤੁ ਦਾਨ॥ ਜੇ ਕੋ ਪਾਵੈ ਤਿਲ ਕਾ ਮਾਨੁ॥ 

ਸੁਣਿਆ ਮੈਨਿਆ ਮਨਿ ਕੀਤਾ ਭਾਉ॥ ਐਤਰਗਤਿ ਤੀਰਥ ਮਲਿ ਨਾਉ॥ 
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ਸਭਿ ਗੁਣ ਤੋਰੇ ਮੈ ਨਾਹੀ ਕੋਇ॥ ਵਿਣੁ ਗੁਣ ਕੀਤੇ ਭਗਤਿ ਨ ਹੋਇ॥` 
ਨਾਮ ਦੁਆਰਾ ਹੀ ਸਦਾਚਾਰਕ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਹੈ ਤਾਂ ਬਹੁਤ 
ਉੱਤਮ, ਪਰ ਇਸ ਵਿੱਚ ਕਈ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਕੁਰਾਹੇ ਪੈਣ ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਲਭ ਸਕਦੀ 
ਹੈ। ਮਨ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰੇਮ ਭਾਵ ਪੈਦਾ ਹੋਏ ਬਜ਼ੀਰ ਜੋ ਤੋਤਾ-ਰਟਣੀ ਜਾਪ ਕਰਦੇ ਹਨ, 
ਉਹ ਇਹ ਸੋਚ ਕੇ ਸਦਾਚਾਰਕ ਉੱਨਤੀ ਵਲੋਂ ਅਵੇਸਲੇ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ ਕਿ ਨਾਮ 
ਆਪੇ ਸਾਨੂੰ ਪਵਿੱਤਰ ਕਰ ਦੇਵੇਗਾ। ਸਦਾਚਾਰਕ ਨਾਮ ਦੀ ਅਵੌਸ਼ ਭੂਮਿਕਾ ਭਾਵੇ 
ਨਹੀਂ, ਪਰ ਇਹ ਨਾਮ ਦੀ ਪਰਖ ਜ਼ਰੂਰ ਹੈ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਨਾਲ ਜੇ ਜੀਵਨ ਵਿੱਚ 
ਪਲਟਾ ਨਹੀਂ ਆ ਰਿਹਾ ਤਾਂ ਨਾਮ ਸਹੀ ਤਰੀਕੇ ਨਹੀਂ ਜਪਿਆ ਜਾ ਰਿਹਾ। 
ਜਿਹੜੇ ਭਗਤ ਜਾਂ ਪੋਚ ਨਾਮ ਨਾਲ ਆਤਮਕ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਹਰ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਧਾਰਨੀ ਵੀ ਨਾਲ ਨਾਲ ਹੁੰਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਜਿਹੜਾ ਸਾਧਕ 
ਨਾਮ ਜਪਦਿਆਂ ਹੋਇਆ ਆਪਣੇ ਐਦਰ ਗੁਣ ਪੈਦਾ ਨਹੀਂ ਕਰ ਰਿਹਾ, ਉਹ 
ਸਮਝੋ ਰਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਪੌਕਾ ਸੈਕਲਪ ਵੀ ਨਹੀਂ' ਧਾਰ ਰਿਹਾ। ਉਸ ਦੀ ਨਾਮ 
ਜਪਣ ਦੀ ਵਿਧੀ ਸ਼ੌਕੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਇਥੇ “ਸੁਣਿਐ ਮਨਿਐ ਮਨਿ ਕੀਤਾ 
ਭਾਉ” ਲਿਖ ਕੇ ਮੁੜ ਨਾਮ ਦੀ ਸਹੀ ਵਿਧੀ ਦੀ ਤਾਕੀਦ ਕੀਤੀ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਦੀ 
ਸਪਿਰਿਟ ਨੂੰ ਰਸਮੀ ਪੂੰਨਾਂ ਤੋਂ ਵਖਰਿਆ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਅਗਲੀਆਂ ਤੁੱਕਾਂ ਵਿੱਚ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਰੌਥੀ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਐਸੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦਿੱਤੇ ਹਨ, ਜੋ ਮੁਢਲੇ ਸਾਧਕ ਦੇ 
ਅਨੁਭਵ ਵਿੱਚ ਵੀ ਸਹਿਲੇ ਆ ਜਾਂਦੇ ਹਨ : 
ਸੁਅਸਤਿ ਆਥਿ ਬਾਣੀ ਬਰਮਾਉ॥ ਸਤਿ ਸੁਹਾਣੁ ਸਦਾ ਮਨਿ ਚਾਉ॥ 
ਰਥ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਕਰਤਾ ਹੈ, ਇਹ ਗੌਲ ਬੌਚੇ ਵੀ ਸਮਝਦੇ ਹਨ। ਕਰਤਾਰ 
ਤੋਂ ਸ਼ਿਵਾ ਹੋਰ ਕੋਈ ਅਪਾਦਾਨ ਜਾਂ ਨਮਿਤ ਕਾਰਨ ਰਚਨਾ ਦਾ ਜ਼ਿਮੇਵਾਰ ਨਹੀਂ, 
ਇਹ ਵਿਦਵਾਨ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਰੌਬ ਆਪ ਹੀ ਮਾਇਆ ਧਾਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਆਪ ਹੀ 
ਬਰ੍ਹਮਾ ਨੂੰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਉਪਜਾਉਣ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦੇ ਕੇ ਕਾਰੇ ਲਾਉਂਦੇ ਹੈ। ਰੌਥ ਤੋਂ 
ਸਿਵਾ ਹੋਰ ਨਾ ਕੋਈ ਰਚਨਾਤਮਕ ਸ਼ਕਤੀ ਹੈ, ਨਾ ਮੂਲ ਮਸਾਲਾ ਤੇ ਨਾ 
'ਘੜਨਹਾਰ। ਹਰ ਰਚਨਾ ਲਈ ਮਸਾਲਾ, ਸ਼ਕਤੀ ਤੇ ਕਰਤਾ ਚਾਹੀਏ। ਸਿ੍‌ਸ਼ਟੀ 
ਵਿੱਚ ਜੋ ਸਤਿਐਮ, ਸੁੰਦਰੇਮ ਤੇ ਸ਼ਿਵਮ, ਤਿਨ ਕਿਸਮ ਦੀਆਂ ਪ੍ਰਾਧਨ ਕੀਮਤਾਂ 
ਵਿਆਪਕ ਹਨ, ਸਭ ਕਰਤਾਰ ਦੀਆਂ ਵਿਅਕਤ ਕੀਤੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ ਤੇ ਉਸ 
ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸਾਕਾਰ ਰੂਪ ਹਨ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਨਾਲ ਸ਼ੁਧ ਆਚਰਨ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਉਪਰੋਕਤ ਉਪਰੈਤ ਰੌਂਬੀ ਲੱਛਣਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਉਦੇ ਹੋਣਾ ਆਤਮਕ ਵਿਕਾਸ 
ਦੇ ਸਹੀ ਕ੍ਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਮਨੁੱਖ ਵਿਚ ਵੀ 
ਸਿਰਜਨਾਤਮਕ, ਸੋਚ, ਸੁਦਰਤਾ ਤੇ ਅਨੰਦ ਆਦਿਕ ਗੁਣ ਜਗਾਉਂਦਾ ਹੈ। 
ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਸਭ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ ਰੌਂਬ ਹੈ, ਜੋ ਮਿਹਰ ਨਾਲ, ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਦਾਨ 
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ਕਰਕੇ, ਉਸ ਨੂੰ ਪਹਿਲੋ' ਆਪਣੇ ਨੋੜੇ ਲਿਆਉਂਦਾ ਤੇ ਫਿਰ ਆਪਣੇ ਨਾਲ 
ਅਭੇਦ ਕਰਦਾ ਹੈ। 

ਰਬ ਦੇ ਲੋਂਛਣਾਂ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਕੋਈ ਮਾੜਾ ਮੋਟਾ ਅਨੁਭਵ ਨਹੀਂ। ਜਿਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਪਹਿਲੇ ਧਰਤੀ ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀਆਂ ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਨਾਲ 
ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵ ਉਤਪੈਨ ਹੋਏ ਸਨ, ਹੁਣ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਸਿਰਜਣ ਦੀ ਪਰਕਿਰਿਆ 
ਉੱਤੇ ਧਿਆਨ ਜੋੜਨ ਨਾਲ ਵਿਸਮਾਦ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਰੌਂਥ ਦੀ 
ਕਰਤਾਰੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਕੋਈ ਪਾਰਾਵਾਰ ਨਹੀਂ। ਸਮੇ' ਦੇ ਇਕੋਂ ਪਲ ਵਿੱਚ ਇਸ ਦਾ 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਹੋ ਕੇ ਫਿਰ ਬਦ ਨਹੀਂ ਹੋ ਗਿਆ। ਇਹ ਨਿੱਤ ਜਾਰੀ ਹੈ; ਹਰ ਪਲ, ਹਰ 
ਘੜੀ, ਹਰ ਦਿਨ, ਹਰ ਜੁਗ, ਸਿਰਜਣਹਾਰ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਅਣੂਆਂ, ਕਣਾਂ, 
ਜੀਵਾਣੂਆਂ, ਜੀਵਾਂ, ਮਨੁੱਖਾਂ, ਸਮਾਜਾਂ, ਖੋਡਾਂ, ਮੈਡਲਾਂ, ਬੁਹਿਮੈਡਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਕਰ ਰਿਹਾ ਤੇ ਨਾਲੋ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸੈਘਾਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਏਡੀ ਵੇਂਡੀ ਰਚਨਾਤਮਕ 
ਕਿਰਿਆ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਸਾਂਭਦੀ ਕਲਪਣਾ ਹੈਭ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਕਿਰਿਆ ਕਦ 
ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਸੀ ? ਇਹ ਸਵਾਲ ਸੋਚਣ ਨਾਲ ਹੀ ਹੈਰਾਨੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਰਚਨਾ ਦਾ` 
ਮੁਢ ਸੋਚਿਆ ਹੀ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ ਕਿਉਂਕਿ ਸਮਾਂ ਭੀ ਰਚਨਾ ਦਾ ਭਾਗ ਹੈ ਤੇ 
ਸਮੇ' ਦੇ ਮੁਢ ਦਾ ਕਿਆਸ ਬਣਾਉਣਾ ਮਨੁੱਖ ਲਈ ਅਸੋਭੇਵ ਹੈ। ਦੇਸ ਕਾਲ ਦੀ 
ਕੈਦ ਵਿੱਚੋਂ ਨਿਕਲ ਕੇ ਹੀ ਕੋਈ ਇਸ ਵਿਸ਼ੇ ਬਾਰੇ ਸਹੀ ਨਿਰਣਾ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। 

`ਚਿੰਨ੍ਹਾਂਤਮਕ ਮਨੁੱਖੀ ਵਿਅਕਤੀ ਦੀ ਸੋਚਣੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਕੈਦ ਵਿੱਚ 


ਥਿਤੁ ਵਾਰੁ ਨ ਜੋਗੀ ਜਾਣੈ ਰੁਤਿ ਮਾਹੁ ਨ ਕੋਈ॥ 

ਜਾ ਕਰਤਾ ਸਿਰਠੀ ਕਉ ਸਾਜੇ ਆਪੇ ਜਾਣੈ ਸੋਈ॥ 

ਕਿਵ ਕਰਿ ਆਖਾ ਕਿਵ ਸਾਲਾਹੀ ਕਿਉ ਵਰਨੀ ਕਿਵ ਜਾਣਾ॥ 

ਨਾਨਕ ਆਖਣਿ ਸਭੁ ਕੋ ਆਖੈ ਇਕੁ ਦੂ ਇਕੁ ਸਿਆਣਾ॥ 

ਵੌਂਡਾ ਸਾਹਿਬੁ ਵੇਂਡੀ ਨਾਈ ਕੀਤਾ ਜਾਕਾ ਹੋਵੈ॥ 

ਨਾਨਕ ਜੇ ਕੋ ਆਪੌ ਜਾਣੈ ਅਰੈ ਗਇਆ ਨ ਸੋਹੈ॥ ੨੧॥ 

ਕਿਸੇ ਵੀ ਰੌਂਬੀ ਗੁਣ ਨੂੰ ਦੇਸ ਕਾਲ ਵਿੱਚ ਸੀਮਤ ਬੁਧੀ ਤੇ ਇਸ ਦੇ 
ਸੈਕਲਪਾਂ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿੱਚ ਲਿਆਉਣ ਦਾ ਦਾਅਵਾ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਵਿਐਗ ਰਾਹੀ' “ਸਿਆਣਾ” ਕਹਿ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਨਿਖੇਧੀ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। 
ਉਹ ਆਪ ਉਚੇ ਲਹਿਜੇ ਵਿੱਚ ਦਸ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਮੇਰੀ ਬੁਧੀ, ਕਥਨਾਂ ਤੇ ਸ਼ਬਦਾਂ 
ਵਿੱਚ ਰੋਬ ਦਾ ਕੋਈ ਪੋਖ ਵੀ,ਕਿਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੀ, ਆਉਣਾ ਮੈਨੂੰ ਅਸੈਭਵ ਭਾਸਦਾ 
ਹੈ। ਬੋਧਕ ਯਤਨਾਂ ਰਾਹੀ ਅਜਿਹੇ ਮਸਲਿਆਂ ਉੱਤੇ ਸਮਾਂ ਗੁਆਉਣ ਤੋਂ, ਰਚਨਾ 
ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਦੁਆਰਾ ਵਿਸਮਾਦਕ ਰਸ ਮਾਨਣ ਨੂੰ ਉਹ ਤਰਜੀਹ ਦੇਈ ਜਾਂਦੇ 
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ਹਨ। ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੰਚ ਰਚਨਾ ਦੀ ਅਣਕਿਆਸੀ ਆਯੂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਜਿਹੀ 
ਬੇਅਤਤਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣਾਇਆ ਹੈ। 

ਬਾਈਵੀ' ਪਉੜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਇਕੀਵੀਂ' ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਨਾਲ ਸਿਧੇ ਤੌਰ ਉੱਤੇ . 
ਸਯੁਕਤ ਹੈ। ਜੇਂ ਸਮੇਂ ਵਿੱਚ ਰਚਨਾ ਦੀ ਆਯੂ ਦਾ ਅਨੁਮਾਨ ਨਹੀ ਲਗ ਸਕਦਾ 
ਤਾਂ ਦੇਸ ਵਿੱਚ ਇਸ ਦੇ ਪਾਸਾਰ ਦਾ ਐਦਾਜ਼ਾ ਹੋਰ ਵੀ ਕਰਠ ਹੈ। ਆਧੁਨਿਕ 
ਗ੍ਰਹਿ-ਵਿਗਿਆਨੀ ਸਸਮੁੰਚੇ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਤੇ ਫ਼ਾਸਲਿਆਂ ਬਾਰੇ ਜੋ 
ਐਕੜੇ ਪੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਰਹਿੰਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਹੀ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਚੌਕਾਅ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। 
ਇਕ ਇਕ ਸਕਿੰਟ ਵਿੱਚ ਲੱਖਾਂ ਮੀਲ ਚੌਲਣ ਵਾਲੀ ਰੌਸ਼ਨੀ ਦੇ ਕਰੋੜਾਂ ਸਾਲਾਂ ਦੇ 
ਸਫ਼ਰ ਬਾਅਦ ਕਈ ਗ੍ਰੋਹਾਂ ਤੋਂ'.ਚੌਲੀ ਇੰਕ ਕਿਰਨ ਧਰਤੀ ਉੱਤੇ ਪਹੁੰਚਦੀ ਹੈ। 
ਜਿਹੜਾ ਸਾਰਾ ਸਾਡੀ ਦੂਰਬੀਨ ਵਿੱਚ ਔਜ ਨਜ਼ਰ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਹ ਕਰੋੜਾਂ 
ਸਾਲ ਪਹਿਲੋਂ ਸਾਡੇ ਸਾਹਮਣਿਉਂ' ਲੰਘ ਚੁੱਕਾ ਹੈ ਤੇ ਹੁਣ ਸਾਥੋਂ ਅਮਿਣਵੇ' 
ਫ਼ਾਸਲਿਆਂ ਉਤੇ ਪਹੈਚ ਗਿਆ ਹੈ। ਵਿਗਿਆਨੀਆਂ ਦੇ ਗਿਆਨ ਵਿੱਚ ਆ ਰਹੇ 
ਤਾਰਿਆਂ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਨਿੱਤ ਵਧਦੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ ਤੇ ਕਈ ਅਜਿਹੇ ਤਾਰਾ ਮੈਡਲਾਂ 
ਦੇ ਝਾਉਲੇ ਪੈਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਸਾਡੀਆਂ ਦੂਰਬੀਨਾਂ ਰਾਹੀਂ ਗਿਣੇ ਜਾਣ 
ਵਾਲੇ ਤਾਰਿਆਂ ਤੋਂ' ਬਹੁਤ ਵੇਂਡੀ ਗਿਣਤੀ ਦੇ ਤਾਰਾ-ਗਣ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਜਿਵੇਂ 
ਜਿਵੇਂ ਸਾਇਸ ਅੱਗੇ ਵੌਧਦੀ ਹੈ, ਵਿਸ਼ਵ ਦਾ ਆਕਾਰ ਵੱਡਾ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ, ਮਨੁੱਖੀ ਯਤਨਾਂ ਦੁਆਰਾ, ਵਿਸ਼ਵ ਦੇ ਸਾਰੇ ਪਾਸਾਰ ਦਾ ਗਿਆਨ 
ਹਾਸਲ ਕਰ ਸਕਣ ਬਾਰੇ ਵੀ ਆਸ਼ਾਵਾਨ ਨਹੀਂ : 

ਪਾਤਾਲਾ ਪਾਤਾਲ ਲਖ ਆਗਾਸਾ ਆਗਾਸ॥ 

ਓੜਕ ਓੜਕ ਭਾਲਿ ਥਕੇ ਵੇਦ ਕਹਨਿ ਇਕ ਵਾਤ॥ 

ਸਹਸ ਅਠਾਰਹ ਕਹਨਿ ਕਤੇਬਾ ਅਸੁਲੂ ਇਕੁ ਧਾਤੁ ॥ 

ਲੇਖਾ ਹੋਇ ਤ ਲਿਖੀਐ ਲੇਖੈ ਹੋਇ ਵਿਣਾਸੁ॥ 

ਨਾਨਕ ਵਡਾ ਆਖੀਐ ਆਪੇ ਜਾਣੈ ਆਪੁ॥ ੨੨॥ 

ਐਤਲੀ ਸਤਰ ਵਿੱਚ ਉਹ ਤਾਕੀਦ ਕਰਦੇ ਹਨ ਕਿ ਕਰਤਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦਾ 
ਲੇਖਾ ਭਾਵੇ' ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ, ਪਰ ਉਸ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਨ ਦਾ ਕੋਈ 
ਮੋਕਾ ਗੁਆਉਣਾ ਵੀ ਨਹੀਂ' ਚਾਹੀਦਾ। ਇੰਕੀਵੀ' ਤੇ ਬਾਈਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮੈਤਵ ਬੁਧੀਮਾਨਾਂ ਦੀ ਨਿੰਦਿਆ ਕਰਨਾ ਨਹੀਂ, ਰਬ ਨੂੰ ਬੇਅਤ ਕਹਿ 
ਕੇ ਵਡਿਆਉਣ ਦੇ ਮੌਕੇ ਸਾਹਮਣੇ ਲਿਆਉਣਾ ਹੈ। ਜਿਵੇਂ ਜਿਵੇਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਅਜਿਹੇ ਮੌਕੇ ਲਭਦੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਕਲਪਣਾ ਉਤੇਜਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤੇ 
ਉੱਤਮ ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਨੂਮਨੇ ਸਾਨੂੰ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਕਵਿਤਾਵਾਂ 
ਦੇ ਪਾਠ ਰਾਹੀਂ ਅਸੀ ਵੀ ਆਪਣੀ ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਉਚ ਉਡਾਰੀਆਂ ਲੁਆਉਣ 
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ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। 

ਧਰਤੀ, ਮਨੁੱਖਤਾ ਤੇ ਆਕਾਸ਼ ਦੇ ਵਰਣਨ ਉਪਰੇਤ ਸਮੁਦਰ ਦੀ ਬੇਓੜਕਤਾ 
ਦਾ, ਮਹਾਂਕਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਕਲਪਣਾ ਤੋਂ, ਬਾਹਰ ਰਹਿ ਜਾਣਾ ਸੈਡਵ ਨਹੀਂ 
ਸੀ। ਤੇਈਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਉਹ ਇਸ ਨੂੰ ਵੀ, ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸਮਾਦਕ 
ਵਾਤਾਵਰਨ ਕਾਇਮ ਰਖਣ ਲਈ, ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਿੱਚ ਲਿਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਇਹ 
ਪ੍ਰਯੋਗ ਕਰਨ ਲੌਂਗਿਆਂ ਉਹ ਆਪਣਾ ਕਾਵਿਕ ਵਤੀਰਾ ਕੁਝ ਬਦਲ ਲੈਂਦੇ ਹਨ। 
ਜਿੱਥੇ ਅਗੇ ਉਹ ਬੇਐਤ ਵਸਤਾਂ ਨੂੰ ਸਿੰਧੇ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਵਿਸਮਾਦ ਦਾ ਆਧਾਰ 
ਬਣਾਉਂਦੇ ਰਹੇ ਹਨ, ਹੁਣ ਤੁਲਨਾ ਦਾ ਢੈਗ ਵਰਤ ਕੇ ਇਹੀ ਭਾਵ ਪੈਦਾ ਕਰਦੇ 
ਹਨ : 

ਸਾਲਾਹੀ ਸਾਲਾਹਿ ਏਤੀ ਸੁਰਤਿ ਨ ਪਾਈਆ॥ 

ਨਦੀਆ ਅਤੈ ਵਾਹ ਪਵਹਿ ਸਮੁਦਿ ਨ ਜਾਣੀਅਹਿ॥ 

ਸਮੁੰਦ ਸਾਹ ਸੁਲਤਾਨ ਗਿਰਹਾ ਸੇਤੀ ਮਾਲੁ ਧਨੁ ॥ 

ਕੀੜੀ ਤੁਲਿ ਨ ਹੋਵਨੀ ਜੇ ਤਿਸੁ ਮਨਹੁ ਨ ਵੀਸਰਹਿ॥ ੨੩॥ 

ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੌਡੀਆਂ ਤੋਂ ਵੌਂਡੀਆਂ ਨਦੀਆਂ ਲਈ ਸਮੁੰਦਰ ਦੀ ਡੂਘਾਈ ਤੇ 
ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਦਾ ਪਾਰਾਵਾਰ ਪਾਉਣਾ ਅਸੈਭਵ ਹੈ, ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵੱਡੇ ਤੋਂ' ਵੱਡੇ 
ਮਨੁੱਖ ਵੀ ਰੌਬ ਦਾ ਐਤ ਨਹੀਂ' ਪਾ ਸਕਦੇ, ਭਾਵੇਂ ਉਹ ਮਹਾਨ ਭਗਤ ਹੀ ਹੋਣ। 
ਕਵੀ ਨੇ ਸਮੁਦਰ ਤੇ ਮਹਾਂਪੁਰਖਾਂ ਦੇ ਦੂਹਰੇ ਟਾਕਰੇ ਨਾਲ ਰੌਂਥ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦਾ 
ਅਹਿਸਾਸ ਦਿੱਤਾ' ਹੈ। ਮਹਾਂਪੁਰਖਾਂ ਦਾ ਉਹ ਬਹੁਤ ਸਤਿਕਾਰ ਕਰਦੇ ਸਨ' (ਮੈਨੇ 
ਕੀ ਗਤਿ ਕਹੀ ਨ ਜਾਇ) ਪਰ ਰੌਂਬ ਦੇ ਸਾਹਮਣੇ ਉਹ ਵੀ ਕੀ ਹਨ ? ਐਤਲੀਆਂ 
ਤੁੱਕਾਂ ਵਿੱਚ ਇਸ ਤੋਂ ਵੀ ਵਧੀਕ ਸੁਦਰ ਤੁਲਨਾ ਹੈ, ਜੋ ਸਮੁੰਦਰ ਦੇ ਬਿਬ ਦੀ 
ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਹੀ ਰਚੀ ਗਈ ਹੈ। ਸਾਰੇ ਸਮੁਦਰਾਂ ਉੱਤੇ ਵਸੀਕਰਨ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰ ਸਕਣ ਵਾਲਾ ਕੋਈ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਜਿਸ ਪਾਸ ਪਰਬਤਾਂ ਜਿਡੇ ਉੱਚੇ ਦੌਲਤ ਦੇ 
ਐਬਾਰ ਹੋਣ, ਸੈਸਾਰੀ ਨਜ਼ਰਾਂ ਵਿੱਚ ਵਡੌਂਪਣ ਦਾ ਸਿਖਰ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ ਤੋਂ ਵੀ 
ਵੌਂਡਾ ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲਾ ਭਗਤ ਹੈ, ਭਾਵੇ' ਲੋਕ ਉਸ ਨੂੰ ਕੀੜੀ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਨਾਚੀਜ਼ ਹੀ ਸਮਝਣ। ਸਮੁੰਦਰ ਤੇ ਪਰਬਤ ਆਕਾਰ ਵਿੱਚ ਵੱਡੇ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਸਵਾਮੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੌਲਤ ਤੇ ਤਾਕਤ ਵਿੱਚ ਵੱਡਾ ਹੈ, ਸਿਮਰਨ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਆਤਮਕ ਜੋਧਾ ਵੱਡੇ ਵੱਡੇ ਸ਼ਹਿਨਸ਼ਾਹਾਂ ਨਾਲੋਂ' ਉੱਚਾ ਹੈ ਪਰ ਅਗਮ ਅਗੋਚਰ ਰੌਂਥ 
ਭਗਤਾਂ ਲਈ ਵੀ ਅਪਹੁਚ ਤੇ ਅਕਥ ਹੈ। ਨਿਕੀ ਜਹੀ ਸੈਕੁਚਤ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ 
ਇਹ ਚਹੁਰੀ ਤੁਲਨਾ ਕਲਾ ਕੌਸ਼ਲਤਾ ਦੀ ਵੀ ਇੰਕ. ਵਚਿਤਰਤਾ ਹੈ। 

“ਕਰਤੈ ਕੈ ਕਰਣੈ ਨਾਹੀ ਸੁਮਾਰੁ” ਤੁੱਕ ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ ਹੁਣ ਸਮਾਪਤੀ ਦੇ 
ਨੇੜੇ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵ ਟੈਬਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਹੁਣ ਤਕ 
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ਰਚਨਾ ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਬੁਧੀ ਦੀ ਅਲਪਗਤਾ ਦੇ ਦੋਵੇ' ਤਰੀਕੇ 
ਅਪਣਾਉਂਦੇ ਰਹੇ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਰਚਨਾ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਦੇ ਵਰਣਨ ਦੀ 
ਮਾਤਰਾ ਘਟਦੀ ਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਅਲਪਗਤਾ ਦੀ ਵਧਦੀ ਰਹੀ ਹੈ। ਤੇਈਵੀ' ਪਉੜੀ 
ਵਿੱਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦੀ ਮਾਤਰਾ ਸਾਵੀਂ ਹੋ ਗਈ ਸੀ। ਚੌਵੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਤੋਂ ਪਲੜਾ 
ਦੂਜੇ ਪਾਸੇ ਝੁਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖੀ ਅਸਮਰਥਾ ਨੂੰ ਅਤਿਐਤ 
ਭਾਵਕ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਪੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਇਸ ਪ੍ਰਕਰਨ ਨੂੰ ਸੁਹਜ ਦਿੱਤਾ ਹੈ: 

ਐਤ ਕਾਰਣਿ ਕੇਤੇ ਬਿਲਲਾਹਿ॥ ਤਾ ਕੇ ਅਤ ਨ ਪਾਏ ਜਾਹਿ॥ 

ਏਹੁ ਐਤ' ਨ ਜਾਣੈ ਕੋਇ॥ ਬਹੁਤਾ` ਕਹੀਐ ਬਹੁਤਾ ਹੋਇ॥ 

` ਵਡਾ ਸਾਹਿਬੁ ਊਚਾ ਥਾਉ॥ ਊਚੇ ਉਪਰਿ ਊਚਾ ਨਾਉ॥ 

ਏਵਛੁ ਊਚਾ ਹੋਵੇ ਕੋਇ॥ ਤਿਸੁ ਊਚੇ ਕਉ ਜਾਣੈ ਸੋਇ॥ 

ਰੌਬ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਉਸ ਦੇ ਸੁਦਰ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਅਮੁਕਤਾ ਕਰਕੇ ਵੀ ਹੈ ਤੇ 
ਹਰੇਕ ਗੁਣ ਦੇ ਬੇਐਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਵੀ : 

ਐਤ ਨ ਸਿਫ਼ਤੀ ਕਹਿਣ ਨ ਐਤੁ॥ ਐਤੁ ਨ ਕਰਣੈ ਦੇਣਿ ਨ ਐਤੁ॥ 

ਐਤੁ ਨ ਵੇਖਣਿ ਸੁਣਣਿ ਨ ਐਤੁ॥ ਐਤੁ ਨ ਜਾਪੈ ਕਿਆ ਮਨਿ ਮੈਤੁ॥ 

ਅਤੁ ਨ ਜਾਪੈ ਕੀਤਾ ਆਕਾਰੁ॥ ਐਤੁ ਨ ਜਾਪੈ ਪਾਰਾਵਾਰੁ॥ 

ਜਿੱਥੇ ਔਗੇ ਰਚਨਾ ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਕਰਕੇ ਰੌਥ ਦੀ ਥੇਅਤਤਾ ਤਕ 
ਪਹੁਚਣ ਦੀ ਵਿਧੀ ਵਰਤਦੇ ਸਨ, ਹੁਣ ਰੌਂਥ ਨੂੰ ਬੇਅਤ ਦਰਸਾ ਕੇ ਰਚਨਾ ਦੀ 
ਬੇਅਤਤਾ ਤਕ ਪੁਜਦੇ ਹਨ। ਉਪਰੋਕਤ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਸਿੰਧੇ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਰੌਂਥ ਦੇ 
ਪਾਤਰ-ਚਿਤਰਨ ਦਾ ਜਿਸ ਭਰਪੂਰ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਯਤਨ ਹੈ ਉਹ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ 
ਪਹਿਲੀ ਵਾਰੀ ਆਇਆ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਪਹਿਲੋਂ ਜਪ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਿਤ ਹੋਰ ਕਈ ਪਖ 
ਆਏ ਸਨ ਪਰ ਜਿਸ ਇਸ਼ਟ ਦਾ ਜਪ ਕਰਨਾ ਹੈ ਉਸ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਸਜ ਧਜ ਨਾਲ 
ਹੁਣ ਹੀ ਸਟੇਜ ਉੱਤੇ ਲਿਆਂਦਾ ਗਿਆ ਹੈ (ਮੂਲ ਮੈਤਰ ਨੂੰ ਛੋਂਡ ਕੇ) ਜਦ ਅਸੀਂ 
ਸਾਧਾਰਨ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਬੇਅਤਤਾ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹਾਂ 
ਤਾਂ ਦੇਸ (ਸਪੇਸ) ਦੇ ਵਿਸ਼ਾਲ ਪਸਾਰੇ ਨੂੰ ਹੀ ਚਿਤਰਦੇ ਹਾਂ ਜਾਂ ਦੇਸ ਵਿੱਚ 
ਵਿਆਪਕ ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਬਹੁਲਤਾ ਨੂੰ। ਵੱਧ ਤੋਂ ਵੱਧ ਅਸੀਂ ਲੈਮੇ ਸਮੇ ਦੀ 
ਅਮੁਕਤਾ ਨੂੰ ਸੋਚਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਦੇਸ ਕਾਲ 
ਦੇ ਸੈਕਲਪਾਂ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉਤੇ ਬੇਅਤਤਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਾਫ਼ੀ ਕਰ ਲਿਆ' ਹੈ। 
ਹੁਣ ਉਹ ਇਸ ਸੈਕਲਪ ਨੂੰ ਸਿੰਧਾ ਰੌਥੰ ਨਾਲ ਜੋੜਦੇ ਹਨ। ਬੇਐਤਤਾ ਦੇ ਪੁਕਰਨ' 
ਦੀ ਇਹ ਠੀਕ ਸੇਧ ਰੈ। ਅਤ ਵਿੱਚ ਸਾਧਕ ਨੇ ਰੌਂਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਉੱਤੇ ਹੀ ਆਪਣਾ 
ਧਿਆਨ ਇਕਾਗਰ ਕਰਨਾ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਆਚਰਨ ਤੋਂ ਖਿਚ ਖਾਣੀ ਹੈ। ਰਚਨਾ 
ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ' ਵਿਸਮਾਦ ਪੈਦਾ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਰੌਥੀ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਉਸ ਨਾਲ 


ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਤੇ ਰੂਪ / 148 


5। 5੧੮੦੫ 2੦੮ 51।3/। /। €॥0ਘਪੂ ।4੦॥੧੦1॥1€16੦॥॥&੨।0੦11.੮੦॥॥ 


ਪ੍ਰੇਮ ਜਗਾਂਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਤੋਂ ਔਗੇ ਪ੍ਰੇਮ ਨੇ ਜਿਸ ਹੁਕਮ ਦੀ ਤਾਬਿਆਦਾਰੀ ਲਈ 
ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਤਿਆਰ ਕਰਨਾ ਹੈ ਉਸ ਦੀ ਝਲਕ ਵੀ ਰੌਬੀ ਆਚਰਨ ਦੀ ਗੋਰਵਤਾ 
ਤੋਂ ਮਿਲ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸੋਦਰ ਦੀ ਪਉੜੀ ਤਕ ਰਬ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ 
ਉਘਾੜ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਐਤ ਉੱਤੇ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਣਗੇ। ਉਸ ਤੋਂ 
ਉਰਲੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ, ਮਨੁੱਖੀ ਅਲਪਗਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਡੂਘਾ ਕਰਨ 
ਦਾ ਮੈਤਵ, ਰਜ਼ਾ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਮਨੋਵਿਗਿਆਨਕ ਦਸ਼ਾ ਪੈਦਾ ਕਰਨਾ ਹੈ। 

ਪੋਝੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖੀ ਅਲਪਗਤਾ ਨੂੰ ਸਿਧ ਕਰਨ ਲਈ ਕਿਹਾ ਹੈ 
ਕਿ ਮਨੁੱਖ ਰੋਬ ਅਗੇ ਕਈ ਗੱਲੋਂ ਮੁਥਾਜ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਮੁਥਾਜੀ ਦਾ ਵਰਣਨ 
ਕਰਕੇ ਉਹ ਰਥ ਦੀ ਬੇਮੁਹਤਾਜੀ, ਪੁਤਾਪ, ਉਦਾਰਤਾ ਤੇ ਸੁਦਰਤਾ ਨੂੰ ਉਘਾੜਦੇ 
ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਦੀਆਂ ਮੁਢਲੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਦੇ ਦਾਤਾਰ ਸਰੂਪ ਨੂੰ ਇਥੇ ਦੁਹਰਾਇਆ 
ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਪਰ ਹੁਣ ਅੱਗੇ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਰੌਥੀ ਦਾਤਾਂ ਤੋਂ ਵਰੋਸਾਏ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਮਨੁੱਖ 
ਦੇ ਕਿਰਤੌਂਗਤਾ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਨਹੀਂ ਉਭਾਰਿਆ, ਉਸ ਦੇ ਰੋਬ ਅੱਗੇ ਬੇਵੇਸ ਹੋਣ 
ਨੂੰ ਛੁਹਿਆ ਹੈ। ਕਿਰਤੌਗ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਲ ਪ੍ਰੇਰਿਆ ਸੀ। 
ਬੇਵਸ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਉਹ ਰਜ਼ਾ ਮੈਨਣ ਦੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵੇਲ ਲਿਜਾਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ, ਪਰ 
ਰਜ਼ਾ ਦੀ ਮੇਜ਼ਲ ਨੂੰ ਰਸਤਾ ਨਾਮ ਵੱਲੋਂ ਹੋ ਕੇ ਹੀ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 

ਬਹੁਤਾ ਕਰਮੁ ਲਿਖਿਆ ਨ ਜਾਇ॥ ਵਡਾ ਦਾਤਾ ਤਿਲੁ ਨ ਤਮਾਇ॥ 

ਕੇਤੇ ਮੈਗਹਿ ਜੋਧ ਅਪਾਰੁ॥ ਕੇਤਿਆ ਗਣਤ ਨਹੀ ਵੀਚਾਰੁ॥ 

ਕੇਤੇ ਖਪਿ ਤੁਟਹਿ ਵੇਕਾਰ॥ ਕੇਤੇ ਲੈ ਲੈ ਮੁਕਰੁ ਪਾਹਿ॥ 

ਕੇਤੇ ਮੂਰਖ ਖਾਹੀ ਖਾਹਿ॥ ਕੇਤਿਆ ਦੂਖ ਭੂਖ ਸਦ ਮਾਰ॥ 

ਏਹਿ ਭਿ ਦਾਤਿ ਤੇਰੀ ਦਾਤਾਰ॥ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੁਕਾਂ ਵਿੱਚ “ਵਡਾ ਦਾਤਾ” ਰੋਂਬ ਤੇ ਮੁਥਾਜ ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਆਸ੍ਹੋ 
ਸਾਹਮਣੇ ਬੈਠੇ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੀ ਵੌਡੀ ਮੁਥਾਜੀ ਤੋਂ' ਛੁਟ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਗਿਣਤੀ ਵੀ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਹੈ। ਕਈ ਕਿਸਮਾਂ ਦੇ ਮਨੁੱਖ ਪੇਸ਼ ਕੀਤੇ ਹਨ- ਜੋਧੇ, 
ਵਿਕਾਰੀ, ਅਕਿਰਤਘਣ, ਮੂਰਖ ਤੇ ਕਸ਼ਟ-ਗੁਸਤ, ਪਰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿਤਕਰਿਆਂ ਵੌਲ ਧਿਆਨ ਦੁਆਉਣਾ ਇਸ ਪਉੜੀ ਦਾ ਕੈਮ ਨਹੀਂ। ਇਸ 
ਵਿੱਚ ਕੇਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਰੌਥ ਉੱਤੇ ਨਿਰਭਰਤਾ ਤੇ ਬੇਸ਼ੁਮਾਰਤਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਕੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਉੱਤੇ ਪਸੀਜ`ਰਹੇ ਰੌਥ ਐਅਦਰ ਵਰਤ ਰਹੀ ਦਇਆ ਦੀ' ਅਖੁਟਤਾ ਨੂੰ 
ਮਹੈਂਤਤਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਉਹ਼ ਦਾਤਾ ਕੈਸਾ ਅਦੁਤੀ ਤੇ ਵਿਸ਼ਾਲ-ਦਿਲ ਹੈ, ਜਿਹੜਾ 
ਲੈ ਲੈ ਕੇ ਮੁਕਰ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਤੇ ਖਾ ਖਾ ਕੇ ਹਰਾਮ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਵੀ ਦੇਣ” 
ਨਹੀਂ ਹਟਦਾ। ਦਰਅਸਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਔਗੁਣ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀਹੀਨਤਾ, 
ਰਥ ਨੂੰ ਆਕਰਸ਼ਕ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀਵਾਨ ਦਰਸਾਉਣ ਦਾ ਕੈਮ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ। ਐਤਲੀਆਂ 
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ਦੋ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਰੈਂਬ ਦਾ ਭਾਣਾ ਮਿੱਠਾ ਕਰ ਕੇ ਮਨਣ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਲਈ 
ਤਿਆਰੀ ਕੀਤੀ ਜਾ ਰਹੀ ਹੈ। ਜਿਹੜਾ ਕੋਈ ਇਸ ਦਲੀਲ, ਕਿ ਜੇ ਰਥ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਦੁਖ ਦੇਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦੇ ਹਿਤ ਵਿੱਚ ਹੀ, ਦਾ ਕਾਇਲ ਹੋਂ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਉਸ 
ਲਈ ਰਜ਼ਾ ਮੈਨਣੀ ਸੌਖੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਪਰ ਜਿਹੜਾ ਹੀਲ ਹੁਜਤ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਉਸ ਨੂੰ 
ਮਨੁੱਖੀ ਬੇਵਸੀ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਯਾਦ ਕਰਾਂਦੇ ਹਨ ਕਿ : 
ਬੈਦਿ ਖਲਾਸੀ ਭਾਣੈ ਹੋਇ॥ ਹੋਰੁ ਆਖਿ ਨ ਸਕੈ ਕੋਇ॥ 
ਜੇ ਕੋ ਖਾਇਕੁ ਆਖਣਿ ਪਾਇ॥ ਓਹੁ ਜਾਣੈ ਜੇਤੀਆ ਮੁਹਿ ਖਾਇ॥ 
ਆਪੇ ਜਾਣੈ ਆਪੇ ਦੇਇ॥ ਆਖਹਿ ਸਿ ਭਿ ਕੋਈ ਕੇਇ॥ ਹੂ 
ਜਿਨ ਨੇ ਬਖਸੇ ਸਿਫਤਿ ਸਾਲਾਹ॥ ਨਾਨਕ ਪਾਤਿਸਾਹੀ ਪਾਤਸਾਹੁ॥ ੨੫॥ 
ਤਾੜਨਾ ਦਾ ਅਜਿਹਾ ਲਹਿਜਾ ਜੁਪਜੀ ਵਿੱਚ ਹੋਰ ਕਿਧਰੇ ਨਹੀਂ। ਇਸ 
ਬਾਣੀ ਦੀਆਂ ਸਿਰਫ਼ ਇਕ ਦੋ ਥਾਵਾਂ ਤੇ ਹੀ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿੱਚ ਤੇਜ਼ੀ 
- ਆਈ ਹੈ। ਉਹ ਸਮਾਜਕ ਅਭਿਮਾਨੀਆਂ ਦਾ ਖੰਡਨ ਇਨਾ ਨਹੀਂ' ਕਰਦੇ ਜਿਨਾਂ 
ਰਬ ਦੇ ਰੂਬਰੂ ਨਿਮੁਤਾ ਨਾ ਧਾਰ ਸਕਣ ਵਾਲੇ ਹੈਕਾਰੀਆਂ ਦਾ। ਕਦੇ ਉਹ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਉੱਤੇ ਵਿਐਗ ਕਸਦੇ ਹਨ (ਪਉੜੀ ੨੧), ਕਦੇ ਨਿਖੇਧੀ ਕਰਦੇ ਹਨ (ਪਉੜੀ 
੭), ਕਦੇ ਮਸ਼ੌਲ ਉਡਾਉਂਦੇ ਹਨ (ਪਉੜੀ ੨੬) ਤੇ ਕਿਧਰੇ ਤਾੜਨਾ ਕਰਦੇ ਹਨ 
(ਪਉੜੀ ੨੪)। ਕਿਸੇ ਨਾ ਕਿਸੇ ਹੀਲੇ ਉਹ ਆਪਣੇ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਹੁਕਮ ਰਜ਼ਾ ਦੇ 
ਜੀਵਨ ਦੀ ਉੱਤਮਤਾ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਣਾ ਤੇ ਇਸ ਵੌਲ ਪ੍ਰੇਰਨਾ ਚਾਹੁਦੇ ਹਨ। 
ਪੋਝੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਦੇ ਐਤ ਉੱਤੇ ਇਹੋ ਮੈਤਵ ਉਹ ਇਹ ਕਹਿ ਕੇ ਪੂਰਾ ਕਰਦੇ 
ਹਨ ਕਿ ਰਥ ਔਗੇ ਆਪਣੀ ਬੇਵਸੀ ਨੂੰ ਸੌਂਚੇ ਦਿਲੋਂ ਸਵੀਕਾਰ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਸਾਧਕ ਨਾਮ ਦੀ ਦਾਤ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਸਹੀ ਅਰਥਾਂ ਵਿੱਚ ਬੇਮੁਹਤਾਜ ਤੇ 
ਸੁਤੈਤਰ ਹੋ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਸਾਧਕ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਪਾਤਸ਼ਾਹ 
ਦਾ ਬਿਥ ਇਹ ਦੋਵੇ' ਲੋਂਛਣ ਯਾਦ ਕਰਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਦੈਵੀ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖ ਦਾ 
ਇਕਸੁਰ ਹੋਣਾ ਉਸ ਦੀ ਸੁਤੈਤਰਤਾ ਦੀ ਗਰੈਟੀ ਹੈ। 
ਛੋਬੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ “ਵੱਡਾ ਦਾਤਾ-” ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਦਾਨ-ਪਾਤਰਾਂ ਦਾ 
ਬਿਬ ਬਦਲ ਕੇ ਇਕ ਮਹਾਨ ਸ਼ਾਹ ਤੇ ਉਸ ਨਾਲ ਵਣਜ ਕਰਨ ਵਾਲੇ ਵਪਾਰੀ 
ਦਾ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। ਦਾਤੇ ਪਾਸੋਂ ਦਾਨ-ਪਾਤਰ ਰਿਜ਼ਕ ਲੈ ਰਹੇ ਸਨ, ਸ਼ਾਹ ਪਾਸੋਂ” 
ਵਪਾਰੀ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸੌਦਾ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਸੋ ਵਪਾਰੀ ਦਾਨ-ਪਾਤਰਾਂ` ਤੋਂ” 
ਵਧੇਰੇ ਵਿਕਸਤ ਮਨੁੱਖ ਹਨ। ਇਹ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸੌਦਾ, ਪੰਝੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਦੇ ਅਖ਼ੀਰ 
ਉੱਤੇ, ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੀ ਬਖਸ਼ਿਸ਼ ਨਾਲ ਮਿਲਣ ਵਾਲੀ ਉਸ “ਸਿਫਤਿ ਸਾਲਾਹ” 
ਦਾ ਹੀ ਰੂਪਾਂਤਰ ਹੈ, ਜੋ ਦੋਹਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਇੱਕ ਪੁਲ ਹੈ। ਰਬ ਤੋਂ ਮਨੁੱਖ 
ਨੂੰ ਨਾਮ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਇੰਕ ਮਹਾਨ ਘਟਨਾ ਹੈ, ਜੋ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਵਰਗੇ 
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ਰਹਸਵਾਦੀਆਂ ਨੂੰ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਡ ਤੋਂ' ਵੱਡੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਦੇਂਦੀ ਹੈ। ਇੰਕ ਪਾਤਸ਼ਾਹ 
ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਪਹੁੰਚ ਕੇ ਉਸ ਦੇ ਖ਼ਜ਼ਾਨੇ ਦੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧੀਆਂ ਵਸਤ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਵਿੱਚ ਜੋ ਪ੍ਰਸੈਨਤਾ ਕਿਸੇ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਹੋ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਉਸ ਨਾਲੋਂ ਕਈ ਗੁਣਾਂ 
ਵੱਡੀ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਰੌਬੀ ਦਾਤ ਮਿਲਣ ਦੀ ਹੈਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਅਜਿਹੀ ਦਾਤ ਦੀ 
ਮਹੋਂਤਤਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਸ਼ਾਹ-ਵਾਪਾਰ ਦੇ ਥਿਬ ਨੂੰ ਡੂੰਘੇ ਕਾਵਿ ਹੁਲਾਰੇ 
ਵਿੱਚ ਆ ਕੇ ਵਰਤਿਆ ਹੈ : 
ਅਮੁਲ ਗੁਣ ਅਮੁਲ ਵਾਪਾਰ॥ ਅਮੁਲ ਵਾਪਾਰੀਏ ਅਮੁਲ ਭੈਡਾਰੁ॥ 
ਅਮੁਲ ਆਵਹਿ ਅਮੁਲ ਲੈ' ਜਾਹਿ॥ ਅਮੁਲ ਭਾਇ ਅਮੁਲਾ ਸਮਾਹਿ॥ 
ਅਮੁਲੁ ਧਰਮੁ ਅਮੁਲੁ ਦੀਬਾਣੁ॥ ਅਮੁਲੁ ਤੁਲੁ ਅਮੁਲੁ ਪਰਵਾਣੁ॥ 
ਅਮੁਲੁ ਬਖਸੀਸ਼ ਅਮੁਲੁ ਨੀਸਾਣ॥ ਅਮੁਲੁ ਕਰਮੁ ਅਮੁਲ ਫੁਰਮਾਣ॥ 
ਅਮੁਲੋਂ ਅਮੁਲੁ ਆਖਿਆ ਨ ਜਾਇ॥ ਆਖਿ ਆਖਿ ਰਹੇ ਲਿਵਲਾਇ। 
ਬਾਰ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲੇ ਦੀ ਗਤੀ ਨੂੰ 
ਅਕਥ ਦਸਿਆ ਸੀ। ਛੱਬੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਨਾਮ, ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲੇ, ਨਾਮ 
ਦੇਣ ਵਾਲੇ, ਨਾਮ ਦੀ ਬਖ਼ਸ਼ਿਸ਼, ਸਭ ਨੂੰ ਇਕੋ ਸਾਹੇ ਮਹਾਨ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਵਿਭਿਨ ਐਗਾਂ ਨੂੰ ਦਰਜਾ ਬਦਰਜਾ ਵੱਡੀਆਂ 
ਇਕਾਈਆਂ ਵਿੱਚ ਸਮੇਟਣ ਦੇ ਪੂਬੀਣ ਹਨ। ਬੋਐਤਤਾ ਦੀ ਪੂਤੀਤੀ ਕਰਾਉਣ 
ਲਈ ਛੌਬੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਵਿੱਚ ਅਨੋਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਵਸਤੂ ਭਰਪੂਰ 
ਹੈ। ਪੋਝੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖਾਂ ਦੇ ਰਿਜ਼ਕ ਦਾ ਮਾਲਕ ਤੋ 
ਮਨੁੱਖਾਂ ਨੂੰ ਉਸ ਅਗੇ ਬੇਵਸ ਦਰਸਾ ਕੇ ਰੌਂਬ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਤੇ ਹੁਕਮ ਦਾ ਰੋਹਥ 
ਕਾਇਮ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਛੱਬੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਉਸ ਨੂੰ ਨਾਮ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਸ਼ਾਹ ਦੇ 


ਵਿੱਚ ਪੇਸ਼ ਕਰਕੇ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਬਹੁਤ ਕੀਮਤੀ ਦਰਸਾ ਕੇ ਦੇਵੀ ਜਾਹੋਂ- 
ਇਤ ਇਆ ਹੈ। ਜਿੱਡਾ ਵੱਡਾ ਕੋਈ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਹੋਵੇ 
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ਚਿਨ੍ਹਾਤਮਕ ਅੱਖਰਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਹੀ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਿੰਨ੍ਹਾਂ ਰਾਹੀਂ ਉਹ ਆਪਣਾ ਵਿਕਾਸ 
ਕਰਨ ਵਿੱਚ ਹੀ ਸਫਲ ਹਨ, ਦਾਤੇ ਦੀ ਅਸਲੀਅਤ ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ'। 

ਆਖਹਿ ਵੇਦ ਪਾਠ ਪੁਰਾਣ॥ ਆਖਹਿ ਪੜੇ ਕਰਹਿ ਵਖਿਆਣ॥ 

ਆਖਹਿ ਬਰਸੇ ਆਖਹਿ ਇਦ॥ ਆਖਹਿ ਗੋਪੀ ਤੈ ਗੋਵਿਦ॥ 

ਆਖਹਿ ਈਸਰ ਆਖਹਿ ਸਿਧ॥ ਆਖਹਿ ਕੇਤੇ ਕੀਤੇ ਬੁਧ॥ 

ਆਖਹਿ ਦਾਨਵ ਆਖਹਿ ਦੇਵ॥ ਆਖਹਿ ਸੁਰਿ ਨਰ ਮੁਨਿ ਜਨ ਸੇਵ॥ 

ਕੇਤੇ ਆਖਹਿ ਆਖਣਿ ਪਾਹਿ॥ ਕੋਤੇਂ ਕਹਿ ਕਹਿ ਉਠਿ ਉਠਿ ਜਾਹਿ॥ 

ਏਤੇ ਕੀਤੇ ਹੋਰਿ ਕਰੇਹਿ॥ ਤਾ ਆਖਿ ਨ ਸਕਹਿ ਕੇਈ ਕੇਇ॥ 

ਜੇਵਡੁ ਭਾਵੈ ਤੇਵਡੁ ਹੋਇ॥ ਨਾਨਕ ਜਾਣੈ ਸਾਚਾ ਸੋਇ॥ 

ਜੇ ਕੋ ਆਖੈ ਬੋਲੁ ਵਿਗਾੜੁ॥ ਤਾ ਲਿਖੀਐ ਸਿਰਿ ਗਾਵਾਰਾ ਗਾਵਾਰੁ॥੨੬॥ 

ਪਹਿਲੀਆਂ ਔਠ ਤੁਕਾਂ ਵਿਚ ਇੰਕ ਸੈਗੀਤ ਦਾ ਸੁਝਾਅ ਹੈ, ਇਕ ਅਨੂਪਮ 
ਸੈਗੀਤ-ਸਭਾ ਦੀ ਝਲਕ ਹੈ। ਅਰਸ਼ੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੇ ਚਰਨਾਂ ਵਿੱਚ ਲਿਵਲੀਨ ਹੋ 
ਕੇ ਉਸ ਦੀ ਉਸਤਤ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਦੀਆਂ ਆਵਾਜ਼ਾਂ ਮਿਠੀਆਂ ਲੈਆਂ ਨਾਲ 
ਭਰਪੂਰ ਹੋਣਗੀਆਂ, ਪ੍ਰੇਮ ਨਾਲ ਇਕਸੁਰ ਹੋਏ ਕੋਮਲ ਗਲਿਆਂ ਵਿੱਚੋਂ ਇਲਾਹੀ 
ਕੀਰਤਨ ਦੇ ਨਾਦ ਨਿਕਲ ਰਹੇ ਹੋਣਗੇ। ਇਸ ਸਭਾ ਵਿੱਚ ਸਜੀਆਂ ਹਸਤੀਆਂ 
ਲੋਕ ਕਲਪਣਾ ਵਿੱਚ ਉੱਚੇ ਸਨਮਾਨ ਦੀਆਂ ਪਾਤਰ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪੂਜਾ 
ਦੀਆਂ ਅਧਿਕਾਰੀ ਹਨ। ਇਤਨੀਆਂ ਮਹਾਨ, ਪ੍ਰਸਿਧ ਤੇ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਨ ਵਿਅਕਤੀਆਂ 
ਦੀ ਸਭਾ ਉੱਤੇ ਪ੍ਰਧਾਨਗੀ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਪਰਮ ਪੁਰਖ ਉਸ ਉਚੀ ਤੋਂ ਉਚੀ 
ਪਦਵੀ ਦਾ ਧਾਰਨੀ ਹੈ, ਜਿਸਦਾ ਕੋਈ ਵੀ ਸੈਕਲਪ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਪਾਠਕ ਬਣਾ 
ਸਕਦੇ ਹਨ। ਉਚੀਆਂ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਵੱਲੋਂ ਆਪਣਾ ਸਿਰਮੌਰ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਅਰਸ਼ੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਨਿਸਚੇ ਬੇਐਤ ਉਚਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਇਹ 
ਕਲਾ-ਵਿਧੀ ਤੋਈਵੀਂ ਪਉੜੀ ਦੇ ਚਹੁਰੇ ਬਿਬ ਜਿਨੀ ਹੀ ਸੁਦਰ ਹੈ, ਪਰ ਉਸ 
ਨਾਲੋਂ ਕਈ ਗੁਣਾਂ ਵਧ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਹੈ। ਉਥੇ ਅਜਿਹੀ ਸਭਾ ਵਲ ਕੇਵਲ 
ਸ਼ੈਕੇਤ ਸੀ, ਹੁਣ ਉਸ ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ ਹੈ। 

ਜੇ ਏਡੇ ਮਹਾਨ ਤੇ ਉੱਚੇ ਲੋਕ ਰਲਕੇ ਵੀ ਪ੍ਰਮਾਤਮਾ ਦਾ ਐਤ ਨਹੀਂ' ਪਾ 
ਸਕਦੇ ਤੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਰਗੇ ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ ਅਨੇਕਾਂ ਪੁਸ਼ਤਾਂ ਤੇ ਰਲਵੇਂ ਯਤਨ ਵੀ 
ਅਸਫਲਤਾ ਦੇ ਪੈਰ ਹੀ' ਚੂਮ ਸਕਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਉਸ ਬਾਰੇ ਨਿਸ਼ਚਤ ਗਿਆਨ 
ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੇ ਦਾਅਵੇਦਾਰ ਨਿਸਚੇ ਹੀ ਮਹਾਨ ਮੂਰਖ ਹਨ। ਜਿੱਥੇ ਦੇਵਤੇ ਪੈਰ 
ਪੋਣੋ' ਝਿਜਕਦੇ ਹਨ, ਉਥੇ ਮੂਰਖ ਕਦਮ ਵਧਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਮਜ਼ਬੂਤ 
ਸ਼ੈਲੀ ਨਾਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੇਅਕਲੀ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਕੇ ਰੈ ਪ੍ਰਤੀ ਆਪਣੇ ਸਿਦਕ 
ਦੀ ਪਕਿਆਈ ਦਾ ਪੁਗਟਾਉ ਕਰ ਗਏ ਹਨ। 
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ਸੋਦਰ ਦੀ ਸਤਾਈਵੀਂ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਇਲਾਹੀ ਦਰਬਾਰ ਨੂੰ ਹੋਰ ਵਧੇਰੇ 
ਨਿਖਾਰ ਕੇ ਪੇਸ਼ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਸ ਵਿੱਚ ਹੋ ਰਹੇ ਸੈਗੀਤ ਦਾ ਟੇਢਾ ਸੁਝਾ 
ਨਹੀਂ, ਸਿੰਧਾ ਵਰਣਨ ਹੈ : 

ਸੇ ਦਰੁ ਕੇਹਾ ਸੋ ਘਰੁ ਕੇਹਾ ਜਿਤੁ ਬਹਿ ਸਰਥ ਸਮਾਲੇ॥ 

ਵਾਜੇ ਨਾਦ ਅਨੇਕ ਅਸੈਖਾ ਕੇਤੇ ਵਾਵਣਹਾਰੇ॥ 

ਕੇਤੇ ਰਾਗ ਪਰੀ ਸਿਉ ਕਹੀਅਨਿ ਕੇਤੇ ਗਾਵਣਹਾਰੇ॥ 

ਇਸ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਕਲਪਣਾ ਦੀ ਹੀ ਉਪਜ 
ਨਹੀਂ, ਨਾ ਇਹ ਪਉੜੀ ਨਿਰੀ ਇਕ ਸਾਹਿਤਕ ਕਿਰਤ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਕਿਸੇ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਰਹੌਸਵਾਦੀ ਰੋਂਅ ਵਿੱਚ ਆ ਕੇ ਇਸ ਦੀ ਸਿਰਜਨਾ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿੱਚ 
ਕੇਵਲ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਾਵਿ ਕਲਪਣਾ ਹੀ ਤਿੱਖੀ ਉਡਾਰੀ ਨਹੀਂ ਮਾਰਦੀ, ਆਤਮਾ 
ਵੀ ਉੱਚੇ ਮੈਡਲਾਂ ਵਿੱਚ ਵਿਚਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਆਤਮ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤ 
ਕਰਨ ਲਈ ਜਿਸ ਇਲਾਹੀ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਵਿਉਂਤ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ ਉਹ ਸਾਡੀ ਸੂਝ 
ਬੂਝ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਦੂਰ ਹੈ। ਉਸ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਜੋ ਸੁਭਾ ਇਸ ਪਉੜੀ ਰਾਹੀ' ਦੇਣ 
ਵਿੱਚ ਉਹ ਸਫਲ ਹੋਏ ਹਨ, ਉਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਵੀ ਕੋਈ ਸੌਖੀ ਸਮੌਸਿਆ 
ਨਹੀਂ। ਕੇਵਲ ਕਲਾ ਕੌਸ਼ਲਤਾ ਦੀ ਉਪਜ ਨਾ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਵੀ ਇਹ 
ਰਚਨਾ ਦੇ ਪੜਦੇ ਵਿੱਚ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਲਪੇਟੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਇੱਕ ਗੌਲ ਤਾਂ ਪੁਤੌਖ ਹੈ 
ਕਿ ਇਹ ਪਉੜੀ ਬਹੁਤ ਉੱਤਮ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੇ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਸਾਕਾਰ ਕਰਨ 
ਲਈ ਰਚੀ ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਰੌਥ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਕਰਨ 
ਲਈ ਉਸ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਦੀ ਵੱਡੀ ਗਿਣਤੀ ਨੂੰ ਮੁਖ ਥਾਂ ਨਹੀਂ' ਦੇਂਦੇ, ਜਿਸ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੈਝੀਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਕਰ ਆਏ ਹਨ, ਨਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਤਿਸ਼ਠਤਾ ਨੂੰ 
ਕੇਂਦਰ ਵਿੱਚ ਰਖਦੇ ਹਨ, ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਛੱਬੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਅਸੀਂ ਦੇਖ ਆਏ 
ਹਾਂ। ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਢੈਗ ਇਥੇ ਅਧੀਨ ਮਹੌਂਤਤਾ ਵਾਲੇ ਹਨ। ਪ੍ਰਧਾਨ ਮਹੋਂਤਤਾ ਇੱਥੇ 
ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਦੇ ਸੈਗੀਤ ਨੂੰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਤਦੇ 'ਗਾਵਹਿ' ਤੇ ਗਾਵਨਿ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੀ 
ਧੁਨਕਾਰ ਨਾਲ ਇਹ ਰਚਨਾ ਗ੍ੇਜ ਰਹੀ ਹੈ। ਸੋਦਰ ਦੇ ਸ਼ਾਹਾਨਾ ਦਰਬਾਰ ਦੀ 
ਸ਼ਾਨ ਸੋਕਤ, ਸਜਾਵਟ ਦੇ ਸਾਮਾਨਾਂ, ਰੋਸ਼ਨੀਆਂ, ਸਿਲਕਾਂ, ਸੋਨੇ ਚਾਂਦੀਆਂ ਦੇ' 
ਰਤਨਾਂ ਜਵਾਹਰਾਂ ਦੀ ਬਦੌਲਤ ਨਹੀਂ ਉਘੜਦੀ, ਕੇਵਲ ਅਲੌਕਿਕ ਸੈਗੀਤ ਦੇ 
ਅਲਾਪਾਂ ਦਾ ਸਦਕਾ ਉਭਰਦੀ ਹੈ। ਇਹ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਕੇਤ ਹੈ ਇਹ ਸੋਚਣ ਲਈ ਕਿ 
ਵਿਸਮਾਦ ਭਰਪੂਰ ਮਾਨਸਕ ਅਵਸਥਾ, ਕਲਾਤਮਕ ਜਾਂ_ਸੈਗੀਤਕ ਅਵਸਥਾ 
ਨਾਲ ਕੁਝ ਮੇਲ ਖਾਂਦੀ ਹੈ। ਇੰਕ ਹੋਰ ਸੂਝਾ ਇਹ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਵਿਸਮਾਦ ਦਾ 
ਅਨੁਭਵ ਕਿਸੇ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਭਰਪੂਰਤਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੈ। ਇਸ ਵਿੰਚ ਕਈ ਤੋਤਾਂ 
ਦੀ ਇਕਾਗਰਤਾ ਹੈ, ਸਾਦੀ ਏਕਤਾ ਨਹੀਂ'1 ਹੁਣ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਰੋਂਬ ਦੇ ਕੋਈ ਐਸੇ 
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ਦਰਸ਼ਨ ਕਰ ਰਹੇ ਜਾਪਦੇ ਹਨ ਜਿਸ ਵਿੱਚ ਉਸ ਦੇ ਅਨੌਕਾਂ ਗੁਣ, ਅੱਗੇ ਨਾਲੋ 
ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿੱਚ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਤੇ ਮੋਹਿਤ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। 
ਪਿਛਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ -ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਭੈਡਾਰ ਦਾ` ਜ਼ਿਕਰ ਕੀਤਾ ਸੀ, 
ਪੈਜਵੀਂ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ “ਗੁਣੀ ਨਿਧਾਨ” ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਸੀ। ਹੁਣ 
ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸਮੂਹ ਰੌਬ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਆਮ ਕੀਮਤਾਂ ਦੇ ਸੋਮੇ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਨਹੀਂ ਹੋ ਰਿਹਾ, ਜਾਹੋ ਜਲਾਲ, ਸ਼ਾਨ ਸ਼ੌਕਤ, ਰੋਅਬ ਦਾਬ, ਤੇਜ ਪ੍ਰਤਾਪ ਦਾ ਪੁਜ 
ਨਜ਼ਰ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਉੜੀ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ ਇਸ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਪਾਸੋਂ ਕੁਝ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਕਰ ਰਹੇ। ਸ਼ਾਇਦ ਉਹ ਜਿਹੜੀਆਂ ਦਾਤਾਂ ਔਗੇ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਚੁੱਕੇ 
ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ ਇੱਥੇ ਪ੍ਰਗਟ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਪਿਛਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ 
ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਸ੍ਰੇਸ਼ਟ ਵਿਅਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਦੈਵੀ ਗੁਣਾਂ ਦੀ ਭੇਟ ਮਿਲੀ ਸੀ, ਉਹ ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਵਰਗੇ ਹੀ ਹੋਰ ਸਮੂਹ ਇਸ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਹਾਜ਼ਰ ਹਨ। ਨਾਮ ਦੀ ਦਾਤ ਪ੍ਰਾਪਤ 
ਕਰਨ ਉਪਰੈਤ ਹੁਣ ਉਹ ਆਪਣੇ ਉਦਾਰਚਿਤ ਦਾਤਾਰ ਦੇ ਧਨਵਾਦ ਵਜੋਂ 
ਉਸਦੇ ਗੁਣ ਗਾ ਰਹੇ ਹਨ : 

ਗਾਵਹਿ ਤੁਹਨੋ ਪਉਣੁ ਪਾਣੀ ਬੈਸ਼ਤਰੁ ਗਾਵੈ ਰਾਜਾ ਧਰਮੁ ਦੁਆਰੇ॥ 

ਗਾਵਹਿ ਚਿਤੁ ਗੁਪਤੁ ਲਿਖਿ ਜਾਣਹਿ ਲਿਖਿ ਲਿਖਿ ਧਰਮੁ ਵੀਚਾਰੇ॥ 

ਗਾਵਹਿ ਈਸਰੁ ਬਰਮਾ ਦੇਵੀ ਸੋਹਨਿ ਸਦਾ ਸਵਾਰੇ॥ 

ਗਾਵਹਿ ਇਦ ਇਦਾਸਣਿ ਬੈਠੇ ਦੇਵਤਿਆ ਦਰਿ ਨਾਲੇ॥ 

ਗਾਵਹਿ ਸਿਧ ਸਮਾਧੀ ਐਦਰਿ ਗਾਵਨਿ ਸਾਧ ਵਿਚਾਰੇ॥ 

ਗਾਵਨਿ ਜਤੀ ਸਤੀ ਸੈਤੋਖੀ ਗਾਵਹਿ ਵੀਰ ਕਰਾਰੇ॥ 

ਸੋਦਰ ਦੀ ਪਉੜੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਦੀਆਂ ਚੌਦਾਂ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਕੇਵਲ 
ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤ ਕਰਨ ਵਾਲੀਆਂ ਸੈਗੀਤਕ ਧੁਨੀਆਂ ਹੀ ਹਨ। 
ਦੂਸਰੇ ਭਾਗ ਦੀਆਂ ਔਠ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਰੌਬ ਦੀ ਸਰਥੋਤਮਤਾ, ਸਦੀਵਤਾ, 
ਸਿਰਜਨਾਤਮਕਤਾ, ਅਨੇਕਤਾ ਤੇ ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨਤਾ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ। ਇਸ 
ਭਾਗ ਵਿੱਚ ਮਾਨੋ ਉਨ੍ਹਾਂ ਗੁਣਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਨਮੂਨੇ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਅਲਾਪ 
ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ, ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਸਿਰ ਨਿਵਾਈ, ਹੌਥ ਜੋੜੀ, ਖੁਲ੍ਹੇ ਗਲੇ 
ਤੇ ਮਿਠੀਆਂ ਧੁਨੀਆਂ ਨਾਲ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ : 

ਸੋਈ- ਸੋਈ ਸਦਾ ਸਚੁ ਸਾਹਿਬੁ ਸਾਚਾ ਸਾਈ ਨਾਈ॥ 

ਹੈ ਭੀ ਹੋਸੀ ਜਾਇ ਨ ਜਾਸੀ ਰਚਨਾ ਜਿਨਿ ਰਚਾਈ॥ 

ਰੋਗੀ ਰੋਗੀ ਭਾਤੀ ਕਰਿ ਕਰਿ ਜਿਨਸੀ ਮਾਇਆ ਜਿਨਿ ਉਪਾਈ॥ 

ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਕੀਤਾ ਆਪਣਾ ਜਿਵ ਤਿਸ ਦੀ ਵਡਿਆਈ॥ 

ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਸੋਈ ਕਰਸੀ ਹੁਕਮੁ ਨ ਕਰਣਾ ਜਾਈ॥ 
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ਸੋ-ਪਾਤਿਸਾਹੁ ਸਾਹਾ ਪਾਤਿਸਾਹਿਬੁ ਨਾਨਕ ਰਹਣੁ ਰਜਾਈ॥੨੭॥ 

ਇਸ ਪਉੜੀ ਦੇ ਐਤ ਉੱਤੇ ਜਿਸ ਤਾਰ ਨੂੰ ਟੁਣਕਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਉਹ 
ਇਸ ਦੇ ਸੈਗੀਤ ਦੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਸੁਰ ਹੈ। ਇਸ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਸਾਰੇ ਦਰਬਾਰੀ ਜਿਸ 
ਸ਼ਹਿਨਸਾਹ ਦੇ ਸੋਹਲੇ ਗਾ ਰਹੇ ਹਨ, ਉਸ ਦੇ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਹੋਣ ਦਾ ਦੈਮ ਵੀ 
ਭਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਐਦਰਲੇ ਅਰਥਾਂ ਵਿੱਚ ਇਹ ਰਚਨਾ ਆਤਮਕ ਜੀਵਨ ਦੇ ਉਸ 
ਦਰਜੇ ਦੀ ਸੂਚਕ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿੱਚ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵ ਵਿਕਾਸ ਕਰਕੇ' ਹੁਕਮ 
ਰਜਾਈ (ਜਾਂ ਰਜ਼ਾ ਮੈਨਣ) ਤੌਕ ਪਹੁੰਚ ਚੁੱਕੇ ਹਨ। ਪਉੜੀ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ 
ਵਿੱਚ ਇਸ ਪਉੜੀ ਦਾ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਬਿਬ ਤੇ ਉਸ ਵਿੱਚ ਸ਼ਾਮਲ ਰਾਗ, 
ਰਾਗਨੀਆਂ, ਕਲਾਕਾਰ, ਰਤਨ, ਤੀਰਥ, ਖਾਣੀਆਂ, ਖੇਡ, ਮੈਡਲ, ਬ੍ਰਹਿਮੈਡ, 
ਭਗਤ, ਸਮੁਚੇ ਤੌਰ ਤੇ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ ਜੋ ਅਰਸ਼ੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ 
ਦੇ ਨਿਯਤਰਣ, ਪ੍ਰਬੈਧ ਤੇ ਹੁਕਮ ਹੇਠ ਅਨੇਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕਿਰਿਆ ਕਰ ਰਹੀ ਹੈ। 
ਜਿਹੜਾ ਵਿਸ਼ਾ ਦੂਸਰੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਤਕਰੀਬਨ ਸਿਧਾਂਤ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਵਿੱਚ 
ਨਿਰੂਪਣ ਹੋਇਆ ਲਗਦਾ ਸੀ ਉਹ ਹੁਣ ਇੰਕ ਆਲੀਸ਼ਾਨ ਬਿਬ ਰਾਹੀ ਕਮਾਲ 
ਦੀ ਸੁਹਜਮਈ ਕਲਾ ਨਾਲ, ਸਾਹਮਣੇ ਆਇਆ “ਹੁਕਮੈ ਐਦਰਿ ਸਭੁ ਕੋ” ਦਾ 
ਅਨੁਭਵ ਇਸ ਪਉੜੀ ਦਾ ਵੀ ਮੂਲ ਸਰੋਤ ਹੈ। ਪਰ ਇਥੇ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ 
ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਉਪਜਾਉਣ ਦਾ ਕਾਰਨ ਬਣ ਰਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਐਤ ਉੱਤੇ 
ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਦੀ ਭਾਵਨਾ ਜਗਾ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਉਹ ਉਸ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਇੰਕ ਨਵਾਂ 
ਰੈਗ ਬਖ਼ਸ਼ਦਾ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਆਪ “ਨਾਨਕ ਰਹਣੁ ਰਜਾਈ” ਕਹਿੰਦੇ ਹੋਏ 
ਭਾਣਾ ਮੈਨਣ ਵਿੱਚ ਸੁਭਾਵਕਤਾ, ਆਵਬਸ਼ਕਤਾ ਤੇ ਖ਼ੁਸ਼ੀ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ 
ਤੇ ਇਲਾਹੀ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਝਾਕੀ ਦੇ ਅਨੰਦ ਵਿੱਚ ਮਸਤ ਹੋਏ ਪਾਠਕਾਂ ਨੂੰ ਵੀ 
ਸੁਝਾ ਦੇ ਰਹੇ ਹਨ ਕਿ ਇਡੇ ਸ਼ਕਤੀਸ਼ਾਲੀ ਹਾਕਮ ਦੇ ਔਂਗੇ ਸਿਰ ਨਿਵਾਉਣਾ ਹੀ 
ਮਨੁੱਖੀ ਰੋਣੀ ਹੈ। 

(ਰ) ਪਉੜੀ ੨੮-੩੧ 

ਅਠਾਈ ਤੋਂ ਇਕੇਂਤੀ, ਚਾਰ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਪਿਛਲੀਆਂ ਤਿਨ ਪਉੜੀਆਂ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਹੀ ਜ਼ਰਾ ਬਦਲਵੇਂ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਵਰਣਨ ਹੋਇਆ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਆਪਣੇ ਸਮਕਾਲੀ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ ਵਿਭਿੰਨ ਸੈਸਥਾਵਾਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾ ਦੇ 
ਥਿਥਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ ਬਣਾਉਣ ਵਿੱਚ ਮਾਹਰ ਹਨ। ਜੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਕਿਸੇ ਧਨੀ ਤੇ ਦਾਨੀ 
ਪੁਰਸ਼ ਪਾਸੋਂ ਲੋਕਾਂ ਨੂੰ ਦਾਨ ਲੋ ਕੇ ਖ਼ੁਸ਼ ਹੁੰਦੇ ਵੇਖਿਆ ਤਾਂ ਰੌਥ ਨੂੰ ਇੰਕ ਵੱਡਾ 
ਦਾਤਾ ਕਹਿ ਕੇ ਸਭ ਜੀਵਾਂ ਨੂੰ ਉਸ ਦੇ ਦਾਨ ਦੇ ਪਾਤਰ ਬਣਾ ਦਿੱਤਾ, ਜੇ ਉਨਾਂ 
ਨੇ ਕਿਸ ਸਾਹ ਪਾਸੋਂ ਵਪਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਕੀਮਤੀ ਸੌਦੇ ਲੈਂਦਿਆਂ ਤੇ ਪਨ ਕੈਨ 
ਵੇਖਿਆ ਤਾਂ ਰੌਥ ਤੇ ਮਨੁੱਖਤਾ ਨੂੰ ਸ਼ਾਹ ਤੇ ਵਪਾਰੀ ਦੇ ਰਿਸਤੇ ਵਿੱਚ ਪਰ ਦੱਤਾ, 


ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਤੇ ਰੂਪ / 125 


5। 5੧੮੦੫ 2੦0੮ 51।3/। /। €॥0ਘਪੂ ।0੦॥੧੦1॥1€16੦॥॥&0।0੦11.੮੦॥॥ 


ਜੇ ਕਿਸੇ ਸ਼ਹਿਨਸ਼ਾਹ ਦੀ ਸੈਗੀਤ ਸਭਾ ਦੀ ਸ਼ਾਨ ਸ਼ੌਕਤ ਦਾ ਵਰਣਨ ਸੁਣਿਆ 
ਤਾਂ ਦੈਵੀ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਹੁਣ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿ ਉਹ 
ਜੋਗੀਆਂ ਦੇ ਕਿਸੇ ਮਹਾਨ ਉਤਸਵ ਨੂੰ- ਦੇਖ ਕੇ ਆਏ ਹਨ ਜਿਥੇ ਅਣਗਿਣਤ 
ਜੋਗੀ ਆਪਣੇ ਭੇਖ ਦਾ ਦਿਖਾਵਾ ਕਰਦੇ, ਤੇ ਇਸ ਦੇ ਅਭਿਮਾਨ ਵਿੱਚ ਦੁਨੀਆਂ 
ਨੂੰ ਜਿੱਤਣ ਦੇ ਦਾਅਵੇ ਕਰ ਰਹੇ ਸਨ। ਆਪਣੇ ਭੇਖ ਅਤੇ ਲੈਗਰ ਉਤੇ ਜੋਗੀਆਂ 
ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਫ਼ਖ਼ਰ ਸੀ। ਲੈਗਰ ਸਮੇਂ ਅਨੇਕਾਂ ਜੋਗੀਆਂ ਦੀ ਭੀੜ ਵਾਜਿਆਂ ਦੀ 
ਘਨਘੋਰ ਵਿੱਚ ਆਪਣੇ ਮਹੈਤ ਦੀ ਜੈ ਜੈ ਕਾਰ ਕਰਦੀ ਆਪਣੇ ਪੈਥ ਦੀ 
ਉੜੌਮਤਾ ਦੀ ਨੁਮਾਇਸ਼ ਕਰਦੀ ਸੀ। ਅਜਿਹੇ ਮੌਕੇ ਉਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ 
ਕਲਪਣਾ ਦਾ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੀ ਹਾਜ਼ਰੀ ਵਿੱਚ ਪਹੁਚ ਕੇ ਉਸ ਨੂੰ ਇੰਕ ਮਹਾਨ 
ਜੋਗੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿਚ ਸੈਕਲਪਣਾ ਸੁਭਾਵਕ ਸੀ। ਸੋਦਰ ਦੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਸੈਸਾਰੀ ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰੌਂਬ ਔਗੇ ਸਿਰ ਨਿਵਾਈ ਦਿੱਸੀ 
ਸੀ, ਹੁਣ ਉਹੋ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਜੋਗੀਆਂ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਥਾਂ ਦੇ ਨਾਥ ਦੇ ਗੁਣ ਗਾ ਰਹੀ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਉਹ ਆਪਣੇ ਰਹੌਂਸਵਾਦੀ ਅਨੁਭਵਾਂ ਨੂੰ ਨਵੇਂ 
ਨਵੇਂ ਕੇਂਪੜੇ ਪਹਿਨਾਉਣ ਦਾ ਸ਼ੌਕ ਪੂਰਾ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਚਾਰ ਪਉੜੀਆਂ 
ਵਿੱਚ ਵੀ ਪੋਝੀਵੀਂ ਛੋਬੀਵੀਂ ਤੇ ਸਤਾਈਵੀਂ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੋ ਧਿਰਾਂ ਨਜ਼ਰ ਆਉਂਦੀਆਂ 
ਹਨ-ਇਕ ਪਾਸੇ ਜੋਗੀ ਹਨ, ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨੋਤਾ ਜਿਸ ਦੀ ਸ਼ਾਨ ਵਿੱਚ 
ਉਹ ਨਾਅਰੇ ਲਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨਾਅਰਿਆਂ ਨੇ 
ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਿੱਛੇ ਜੋਗੀਆਂ ਦੇ ਮਨਾਂ ਵਿੱਚ ਵਰਤ ਰਹੇ 
ਡੂੰਘੇ ਜਜ਼ਬੇ ਹਨ। ਤੀਬਰ ਭਾਵ ਹਰ ਥਾਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੂੰ ਟੈਬਦੇ ਹਨ। ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਪੁਰੀ ਦੇ ਪੁਜਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਉੱਚੀ ਸੁਰ ਵਿੱਚ ਜਗਨ ਨਾਥ ਦੀ ਮੂਰਤੀ ਦੀ ਉਪਮਾ 
ਕਰਦਿਆਂ ਸੁਣ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਮਨ ਆਪਣੇ ਜਗਨ ਨਾਥ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਵਿੱਚ 
ਤਾਲ ਦੇਣ ਲਗ ਪਿਆ ਸੀ ਉਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜੋਗੀਆਂ ਦੀਆਂ “ਆਦੇਸ” “ਆਦੇਸ” 
ਦੀਆਂ ਧੁਨਾਂ ਸੁਣ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਵੀ-ਮਨ ਆਪਣੇ ਇਸ਼ਟ ਨੂੰ ਨਮਸਕਾਰਾਂ 
ਕਰਨ ਤੋਂ' ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਸਕਿਆ। ਚੌਹਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਦੇ ਐਤ ਉਤੇ ਪਰਮ ਪੁਰਖ ਨੂੰ 
ਸਿੱਧੀਆਂ ਸੈਬੋਧਤ ਜੈਕਾਰ ਦੀਆਂ ਧੁਨੀਆਂ ਕਵੀ ਦੇ ਮਨ ਦੀ ਐਸੀ ਦਸ਼ਾ ਦੀਆਂ 
ਸੂਚਕ ਹਨ ਜਿਥੇ ਇਸ਼ਟ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਦੇ ਅਹਿਸਾਸ ਦਾ ਕੋਈ ਪਾਰਾਵਾਰ 
ਨਹੀਂ ਰਿਹਾ। ਇਹ ਪਉੜੀਆਂ ਵੀ ਹੁਕਮ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਹੀ ਵਿਸਥਾਰ ਦੇਂਦੀਆ 
ਹਨ, ਕੇਵਲ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਹਾਕਮ 'ਹੁਕਮੀ' 'ਸਾਹਿਬ' ਜਾਂ 'ਪਾਤਸ਼ਾਹ' ਦੀ ਬਜਾਏ 
“ਨਾਥ” ਕਿਹਾ ਹੈ, ਜਿਸਦੇ ਅਰਥ ਵੀ ਮਾਲਕ ਹਨ। ਇਸ ਮਹਾਨ ਨਾਥ ਦੇ ਚੇਲੇ 
ਉਹ' ਭਗਤ ਪੈਚ ਜਾਂ ਗੁਰਮੁਖ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਭੇਖ ਸਦਾਚਾਰਕ ਸਮਾਜਕ ਤੇ 
ਆਤਮਕ ਜੀਵਨ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਨਾਲ ਵਿਉਂਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ : 
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ਮੂਦਾ ਸੈਤੋਖੁ ਸਰਮੁ ਪਤੁ ਝੋਲੀ ਧਿਆਨ ਕੀ ਕਰਹਿ ਬਿਭੂਤਿ॥ 

ਥਿੱਥਾ ਕਾਲ ਕੁਆਰੀ ਕਾਇਆ ਜੁਗਤਿ ਡੈਡਾ ਪਰਤੀਤਿ॥ 

ਆਈ ਪੈਥੀ ਸਗਲ ਜਮਾਤੀ ਮਨਿ ਜੀਤੈ ਜਗੁ ਜੀਤੁ॥ 

ਆਦੇਸ ਤਿਸੈ ਆਦੇਸੁ॥ 

ਆਦਿ ਅਨੀਲੁ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਤਿ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸੇ ॥੨੮॥ 

ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਨਾਥ ਤੇ ਉਸਦੇ ਚੇਲੇ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਭੇਸ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। 
ਨਾਥ ਦਾ ਚੋਲਾ ਸਮੇ ਨਾਲ ਬਦਲਣ ਵਾਲਾ ਨਹੀਂ, ਸਦੀਵੀ ਹੈ; ਚੇਲਿਆਂ ਦਾ 
ਭੇਸ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਹੋਰਨਾਂ ਮਨੁੱਖਾਂ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਨ ਦਾ ਕੈਮ ਨਹੀਂ' ਦੇਂਦਾ,ਸਭ ਨਾਲ 
ਸਾਂਝਾਂ ਪੁਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ ਸਰਬਕਾਲੀ ਤੇ ਸਰਬਵਿਆਪੀ ਭੇਸ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਨੂੰ ਪਰਵਾਨ ਹਨ, ਹੋਰ ਸ਼ਾਇਦ ਕੋਈ ਨਹੀਂ। ਨਿਰੋਕਾਰ ਨੂੰ ਆਦੇਸ ਕਰਨ ਨਾਲ, 
ਉਸ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਸਿਰ ਦਾ ਸਾਈਂ ਮੈਨ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਹੁਕਮ ਮੈਨਣ ਨਾਲ, ਉੱਚੇ 
ਸਦਾਚਾਰ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨਾਮ ਦੁਆਰਾ ਰੋਂਬੀ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ 
ਤੀਬਰ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨੂੰ ਯੋਗ ਸਾਧਨਾਂ ਦੇ ਹਰ ਐਗ ਦਾ ਉੱਤਮ ਬਦਲ 
ਦਰਸਾ ਰਹੇ ਹਨ। - < 

ਭੇਸ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉੱਤੇ ਨਾਥ ਅਤੇ ਜੋਗੀ ਨੂੰ ਆਮ੍ਹੋ ਸਾਹਮਣੇ ਬਿਠਾ ਕੇ 
ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਬਾਅਦ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਲੰਗਰ ਦੇ ਮੌਕੇ ਉਤੇ ਦੋਹਾਂ ਨੂੰ ਸਨਮੁਖ 
ਲਿਆਉਂਦੇ ਹਨ : 

ਭੁਗਤਿ ਗਿਆਨੁ ਦਇਆ ਭੈਡਾਰਣਿ ਘਟਿ ਘਟਿ ਵਾਜਹਿ ਨਾਦ॥ 

ਆਪਿ ਨਾਥੁ ਨਾਥੀ ਸਭ ਜਾ ਕੀ ਰਿਧਿ ਸਿਧਿ ਅਵਰਾ ਸਾਦ॥ 

ਸੈਜੋਗੁ ਵਿਜੋਗੁ ਦੁਇ ਕਾਰ ਚਲਾਵਹਿ ਲੇਖੇ ਆਵਹਿ ਭਾਗ॥ 

ਆਦੇਸੁ ਤਿਸੈ ਆਦੇਸੁ॥ 

ਆਦਿ ਅਨੀਲੁ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਤਿ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸ॥੨੯॥ 

ਇਥੇ ਸਦਾਚਾਰ ਤੇ ਹੋਰ ਉਚੇਰੀਆਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨੂੰ ਦੈਵੀ ਲੈਗਰ 
ਨਾਲ ਤੁਲਨਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ। ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ ਰੌਥ ਇੰਥੇ ਲੰਗਰ ਦਾ ਮਾਲਕ ਹੈ। 
ਲੈਗਰ ਦੀ ਦਾਤ ਵਿੱਚ ਸਦਾਚਾਰ ਤੋ ਬਾਦ ਹੁਣ ਗਿਆਨ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰ 
ਲਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਜਿਹੜੇ ਯੋਗੀ ਯਮ ਨਿਯਮ ਦੀ ਕਮਾਈ ਬਗ਼ੈਰ ਯੋਗ ਅਭਿਆਸ 
ਕਰਦੇ ਸਨ ਉਹ ਰਿਧੀਆਂ ਸਿਧੀਆਂ ਦੇ ਨਾਟਕ ਚੇਟਕ ਕਰਨ ਲਈ ਮਾਨਸਕ 
ਇਕਾਗਰਤਾ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਤਾਂ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਲੈਂਦੇ ਸਨ ਪਰ ਸਦਾਚਾਰਕ ਸੁਧਾਈ 
ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੁੰਧੀ ਭ੍ਰਿਸ਼ਟ ਰਹਿੰਦੀ ਸੀ ਤੇ ਉਹ ਆਪਣੀ ਸ਼ਕਤੀ 
ਨੂੰ ਕਾਮ, ਕ੍ਰੋਧ, ਲੋਭ ਦੀ ਪੂਰਤੀ ਲਈ ਹੀ ਵਰਤਦੇ ਸਨ। ਗੁਰ ਨਾਨਕ ਨਾਮ 
-ਦੁਆਰਾ ਐਦਰਲਾ ਗਿਆਨ ਹੋਣ ਨੂੰ ਜ਼ਰੂਰੀ ਤਾਂ ਮੈਨਦੇ ਹਨ ਪਰ ਇਸ ਦੀ 
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ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਰੌਂਬੀ ਮਿਹਰ ਬਿਨਾ ਅਸੈਭਵ ਦਸਦੇ ਹਨ। ਇਸ ਗਿਆਨ ਦੀ ਪਰਿਭਾਸ਼ਾ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਐਦਰਲੀ ਆਵਾਜ਼ (ਆਤਮਾ ਦੀ ਆਵਾਜ਼) ਕੀਤੀ ਹੈ, ਜੋ ਸ਼ੁਭ 
ਆਚਰਨ ਦੀ ਗਾਰੇਟੀ ਹੈ। ਇਸ ਗਿਆਨ ਦਾ ਬਾਹਰਲਾ ਪੌਖ ਸਰਬ-ਵਿਆਪੀ 
ਰੁਕਮ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਹੈ। ਹੁਕਮ ਦੀ ਕਲਮ ਸੰਜੋਗਾਂ ਤੇ ਕਰਮਾਂ 
ਅਨੁਸਾਰ ਵਗਦੀ ਹੈ। ਸੈਜੋਗ ਅਨੁਸਾਰ ਹੁਕਮ ਤੇ ਹੁਕਮ ਦੁਆਰਾ ਦਿਆ, ਦਿਆ 
ਤੋਂ ਗਿਆਨ ਤੇ ਗਿਆਨ ਤੋਂ ਸਦਾਚਾਰ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ` 
`ਤੀਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਹੈ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਭਾਰਤੀ ਲੋਕ ਮੁਨੁੱਖ ਦੇ ਜੀਵਨ ਮਰਨ ਤੇ ਪਾਲਣ-ਪੋਸ਼ਣ ਦੇ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰ ਗਿਣਦੇ 
ਸਨ- ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਜਾਂ ਗੋਰਖ ਲਾਂਗਰੀ ਸੀ ਜੋ ਜਗਤ-ਕੁਟੈਥ ਦੀ 
-ਪਾਲਣਾ ਕਰਦਾ ਸੀ, ਬਰਮਾ ਤੇ ਸ਼ਿਵ ਕੇਵਲ ਜਨਮ ਤੇ ਮੌਤ ਦੇ ਦੇਵਤੇ ਸਨ। 
ਏਕਾ ਮਾਈ ਜੁਗਤਿ ਵਿਆਈ ਤਿਨਿ ਚੇਲੇ ਪਰਵਾਣੁ ॥ 
ਇਕੁ ਸੈਸਾਰੀ ਇਕੁ ਭੇਡਾਰੀ ਇਕੁ ਲਾਏ ਦੀਬਾਣੁ ॥ 
ਜਿਵ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਤਿਵੈ ਚਲਾਵੈ ਜਿਵ ਹੋਵੈ ਫੁਰਮਾਣੁ॥ 
ਉਹੁ ਵੇਖੈ ਓਨਾ ਨਦਰਿ ਨਾ ਆਵੈ ਬਹੁਤਾ ਏਹੁ ਵਿਡਾਣੁ॥ 
ਆਦੇਸੁ ਤਿਸੈ ਆਦੇਸੁ॥ 
ਆਦਿ ਅਨੀਲੁ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਤਿ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸ ॥੩੦॥ 
ਇਹ ਤਿੰਨੇ ਦੇਵਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਵਿੱਚ ਰੌਂਬੀ ਪ੍ਰਬਧ ਦੇ ਕਰਮਚਾਰੀ 
ਹਨ। ਨਾਥਾਂ ਦੇ ਨਾਥ ਨੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਵਿੱਚ ਉਤਪਾਦਕ ਤੇ ਵਿਨਾਸ਼ਕਾਰੀ 
ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਪੈਦਾ ਕਰ ਕੇ ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੀ ਪਰਵੁਲਤਾ ਲਈ ਸਿਆਣੀ ਯੋਜਨਾਬਦੀ 
ਕਰ ਰਖੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਤਿੰਨਾਂ ਦੇਵਤਿਆਂ ਨੂੰ ਇੱਕ ਮਾਈ ਦੇ ਚੇਲੇ ਕਹਿ 
` ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਥਧ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨਾਲ ਜੋੜ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਜਿਹੜੇ ਲੋਕ ਕੁਦਰਤ 
ਨੂੰ ਸਰਬ ਕੀਮਤਾਂ ਦਾ ਸੋਮਾ ਮੈਨਦੇ ਹਨ ਉਹ ਦੇਵ-ਪੂਜਕਾਂ ਨਾਲੋਂ ਵਧੇਰੇ 
ਗਿਆਨਵਾਨ ਹਨ ਪਰ ਅਸਲ ਗਿਆਨੀ ਉਹ ਹਨ ਜਿਹੜੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਨੂੰ ਐਨ੍ਹੇ 
ਨਿਯਮਾਂ ਵਿੱਚ ਬਧੀ ਮੈਨਣ ਦੀ ਬਜਾਏ ਇਕ ਚੇਤੈਨ ਸੌਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਤੇ ਪ੍ਰਥਧ 
ਮੈਨਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਚੇਤਨ ਸੌਤਾ ਇਸ ਵਿਸ਼ਵ ਸੈਸਾਰ ਦੀ ਅਸਲ ਮਾਲਕ ਹੈ। 
ਗੋਰਖ, ਵਿਸ਼ਨੂੰ ਤੇ ਜੋਗੀਆਂ ਦੇ ਭੈਡਾਰੀ ਇਸ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨਾਥਾਂ 
ਦੇ ਨਾਥ ਦੀ ਦਿਆ ਤੋਂ ਅਜਿਹੇ ਗਿਆਨ ਦੀ ਅਰਾਧਨਾ ਕਰਨ ਦਾ ਸੁਝਾ 'ਦੇ ਰਹੇ 
ਹਨ। 
ਇਕੌਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਇਸ ਵਿਸ਼ਵ-ਭੰਡਾਰੇ ਨੂੰ 
ਦੇਵਤਿਆਂ ਤੇ ਜੋਗੀਆਂ ਦੇ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜ ਕੇ ਸਿੰਧਾ ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਨਾਲ 
ਸੈਬੈਧਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ : 
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ਆਸਣੁ ਲੋਇ ਲੋਇ ਭੋਡਾਰ॥ ਜੋ ਕਿਛੁ ਪਾਇਆ ਸੁ ਏਕਾ ਵਾਰ॥ 

ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਸਿਰਜਣਹਾਰੁ॥ ਨਾਨਕ ਸਚੇ ਕੀ ਸਾਚੀ ਕਾਰ॥ 

ਆਦਸੁ ਤਿਸੈ ਆਦੇਸੁ॥ 

ਆਦਿ ਅਨੀਲੁ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਤਿ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋਂ ਵੇਸੁ ॥੩੧॥ 

ਪਰਕਿਰਤੀ ਦਾ ਸਿਲਸਿਲਾ ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਦੇ ਇੰਕ ਵੇਰ ਸਾਜੇ ਕੁਦਰਤੀ 
ਨਿਯਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਚਲ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਬਦਲਣ ਦੀ ਉਸ ਨੂੰ ਕਦੇ ਲੋੜ 
ਨਹੀਂ ਪੈਂਦੀ, ਚਾਹੇ ਉਹ ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨ ਹੈ। ਸੌਚੇ ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਦੀ ਨਿਯਮ 
ਸਾਜਨ ਦੀ ਕਿਰਿਆ ਸੇਪੂਰਣ ਹੈ ਭਾਵ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਨਿਯਮ ਅਟਲ ਹਨ। 
ਦੇਵੀ ਭੈਡਾਰ ਹਰ ਥਾਂ ਹੈ। ਜਿਹੜਾ ਮਨੁੱਖ ਚਾਹੇ, ਕਦੇ ਵੀ, ਕਿਤੇ ਵੀ, ਪਰਕਿਤਰੀ 
ਨੂੰ ਖੋਜ, ਸਮਝ ਤੇ ਇਸ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਰਚਨਾਤਮਕ ਤੇ ਉਤਪਾਦਕ ਕਿਰਿਆ 
ਜੋੜ ਕੇ ਇਸ ਭੈਡਾਰ ਤੋਂ ਕੀਮਤਾਂ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਸਿਰਜਨਹਾਰ 
ਆਪਣੇ ਰਚੇ ਪ੍ਰਬੋਧ ਨੂੰ ਸਥਿਰ ਰਖਣ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਰਚੇ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ 
ਸਮਝਣ ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਐਤਮ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਜਿਤਦਾ ਹੈ ਤੇ ਜੀਵਨ ਦੀਆਂ 
ਹਕੀਕਤਾਂ ਤੋਂ ਖਾਂ ਮੀਟਣ ਵਾਲਾ ਹੈਕਾਰੀ ਐਤ ਹਾਰਦਾ ਹੈ। ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੀ 
'ਖੋਜ ਸਭ ਭੇਡਾਰੇ ਖੋਲ੍ਹਦੀ ਹੈ। ਸਰਬ ਵਿਆਪੀ ਭੈਡਾਰੇ, ਸਰਬ ਵਿਆਪੀ ਪਰਕਿਰਤੀ 
-ਦੀਆਂ ਉਪਜਾਊ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦੇ ਸੂਚਕ ਹਨ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲੇ ਰੋਂਬੀ ਹੁਕਮ ਦੀ 
ਤਾਬਿਆਦਾਰ੍ਹੀ ਦੇ ਅਰਥ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਖੋਜ, ਅਨਕੂਲਤਾ' ਤੇ 
ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਹਨ। 

(ਕ) ਪਉੜੀ ੩੨-੩੮ 

ਜੋਗੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਕਰਨ ਤੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਆਤਮਕ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਵਲ 
ਆਉਂਦੇ ਹਨ। ਯੋਗ-ਅਭਿਆਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਇਕ ਬਾਕਾਇਦਾ 
ਸਿਲਸਿਲੇਵਾਰ ਵਿਕਾਸ ਹੈ। ਯੋਗ ਦੇ ਕਈ ਮੌਤ ਹਨ ਪਰ ਸਭ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਸਿੰਧ 
ਪਾਡੇਜਲ ਯੋਗ ਹੈ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਅਸ਼ਟਾਂਗ ਯੋਗ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹੌਠ ਯੋਗ, 
ਨਾਦ ਲੈਅ ਯੋਗ, ਰਾਜ ਯੋਗ ਇਸੇ ਦੇ ਪਰਿਵਰਤਤ ਜਾਂ ਨਵੇਂ' ਨਾਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ 
ਉੱਤੇ ਪਿਛਲੋਰੇ ਬੁੰਧ ਤੇ ਤਾਂਤਰਿਕ ਮੌਤਾਂ ਦੀ ਕੁਝ ਪਾਣ ਵੀ ਚੜ੍ਹੀ ਹੈ। ਬੋਧ ਮੌਤ 
ਵਿੱਚ ਆਤਮਕ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਦਰਜਿਆਂ ਲਈ ਖੋਡ ਸ਼ਬਦ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਸੀ। 
'ਉਂਵ ਤਾਂ ਹਰ ਧਰਮ ਵਿੱਚ ਆਤਮਕ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਬਾਰੇ ਕਾਫ਼ੀ ਕੁਝ ਲਿਖਿਆ 
ਗਿਆ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ ਸੂਫ਼ੀਆਂ ਵਿੱਚ ਮੁਕਾਮਾਤ ਤੇ ਅਰਿਵਾਲ ਦੀ ਚਰਚਾ, ਵੇਦਾਂਤੀਆਂ 
ਵਿੱਚ ਡੂਮਿਕਾਵਾਂ ਦਾ ਮਸਲਾ ਤੇ ਈਸਾਈਆਂ ਵਿੱਚ ਆਤਮਾ ਦੀ ਰਾਤ ਆਂਦਿ 
ਦੇ ਪਰਕਰਨ, ਪਰ ਭਾਰਤੀ ਯੋਗ ਪਰੋਪਰਾ ਨੇ ਇਸ ਖੇਤਰ ਵਿੱਚ ਸਭ ਤੋਂ ਵੌਧ ਖੋਜ 
ਕੀਤੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਉੱਵ ਆਤਮਕ ਪੰਧ ਦੇ ਪੜਾਵਾਂ ਦੇ ਨਾਂ ਰੌਖਣ ਜਾਂ 
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ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਵੈਡ ਕਰਨ ਵਲ ਬਹੁਤਾ ਧਿਆਨ ਨਹੀਂ' ਦਿੱਤਾ ਕਿਉਂਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬਾਣੀ 
ਵਿੱਚ ਇਸ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਸੈਕੇਤਕ ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ ਹੋਰ ਕਿਧਰੇ ਨਹੀਂ। ਕੇਵਲ 
ਜਪੁਜੀ ਸਾਹਿਬ ਦੇ ਐਤ ਉੱਤੇ ਇਸ ਪੈਧ ਨੂੰ ਪੈਜ ਹਿੱਸਿਆ ਵਿੱਚ ਵੰਡ ਕੇ ਹਰ 
ਹਿੱਸੇ ਦਾ ਨਾਮਕਰਨ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਸ਼ਾਇਦ ਇਸ ਲਈ ਬਾਣੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਸਮੇ' 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਾਹ ਤਾਜ਼ਾ ਜੋਗ-ਪੰਥੀਆਂ ਨਾਲ ਪਿਆ ਸੀ ਜਾਂ ਜੋਗ ਮੌਤ ਤੋਂ' ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਪਾਸ ਆਏ ਕਿਸੇ ਸਾਧਕ ਨੇ ਇਸ ਵਿਸ਼ੇ ਬਾਰੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਪੋਸ਼ਟੀਕਰਨ ਮੈਗਿਆ 
ਸੀ। ਪੇਜ ਖੰਡਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਤੇ ਮਹੋਤਤਾ 
ਚੈ। 

ਖੰਡਾਂ ਦਾ ਅਸਲ ਪ੍ਰਕਰਨ ਤਾਂ ਚੋਂਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਤੋਂ ਆਰੇਭ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ 
ਥੌਤੀਵੀਂ' ਤੇ ਤੇਤੀਵੀਂ ਦੋ ਪਉੜੀਆਂ ਇਸ ਦੀ ਭੂਮਿਕਾ ਬੈਨ੍ਹਦੀਆਂ ਹਨ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇ ਮਤ ਅਨੁਸਾਰ ਖੈਡਾਂ ਦਾ ਜੀਵਨ ਕੇਵਲ ਨਾਮ ਜਪਣ ਨਾਲ ਹੀ ਸ਼ੁਰੂ 
ਤੇ ਪਰਫੁੱਲਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਨਾਮ ਬਿਨਾ ਉਹ ਹੋਰ ਕਿਸੇ ਹੀਲੇ ਆਤਮਕ ਵਿਕਾਸ ਦਾ 
ਕੋਈ ਸੈਕਲਪ ਨਹੀਂ ਬਣਾ ਸਕਦੇ। ਪਰ ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲਾ ਇਸ ਵਿਕਾਸ ਦੇ 
ਇਕ ਦਰਜੇ ਉੱਤੇ ਪੁੰਜ ਕੇ ਔਗੇ ਤਦ ਹੀ ਵਧਦਾ ਹੈ, ਜੇ ਉਹ ਆਪਣੀ ਪਿਛਲੀ 
ਉੱਨਤੀ ਦਾ ਗੁਣ ਰੌਂਬ ਨੂੰ ਦੇਵੇ, ਆਪਣੇ ਉੱਦਮ ਉਤੇ ਮਾਣ ਨਾ ਕਰੇ। ਇਕੀਵੀ' 
ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਉਹ ਕਹਿ ਆਏ ਹਨ : 

ਸਭ ਗੁਣ ਤੇਰੇ ਮੈ ਨਾਹੀ ਕੋਇ॥ ਵਿਣੁ ਗੁਣ ਕੀਤੇ ਭਗਤਿ ਨ ਹੋਇ॥ 

ਨਾਪ ਜਪਣਾ ਇਕ ਉਦਮ ਹੈ, ਪਰਿਸ਼ਰਮ ਹੈ, ਇੰਛਾ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਨਿਰੈਂਤਰ 
ਵਰਤੋਂ' ਹੈ, ਪਰ ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ ਇਹ ਇਕ ਲਗਾਤਾਰ ਆਤਮ ਸਮਰਪਣ, ਨਿਰਮਾਣਤਾ, 
ਹਉਮੈਂ ਦਾ ਤਿਆਗ ਤੇ ਈਸ਼ਵਰ-ਪਰਾਇਣਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਸਮਨਵੇ 
ਕਰਨਾ ਥੋਡੇ ਦੀ ਧਾਰ ਉੱਤੇ ਚਲਣਾ ਹੈ। ਪੰਜ ਖੋਡਾਂ ਦੀ ਯਾਤਰਾ ਕਠਨ ਪੈਧ 
ਤੇ ਬਿਖਮ ਮਾਰਗ ਹੈ। ਉੱਚੀ ਚੜ੍ਹਾਈ ਚੜ੍ਹਦਿਆਂ ਕਦਮ ਕਦਮ ਉੱਤੇ ਜੋ ਸੁਦਰ 
ਦਿਸ਼ਾ ਦਾ ਅਨੰਦ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਇਸ ਦਾ ਇਨਾਮ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਚੌਂਤੀਵੀ' ਤੋਂ ਸੈਂਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਹਰ ਪੜਾ ਦੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਦਾ ਨਾਲੋਂ ਨਾਲ 
ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਪਰ ਪਹਿਲੋਂ ਬੌਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਨਾਮ 
ਜਪਣ ਨੂੰ ਆਤਮਕ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਪੜਾਵਾਂ (ਜਾਂ ਪਉੜੀਆਂ) ਤੈਅ ਕਰਨ ਦਾ 
ਇਕੋ ਇਕ ਸਾਧਨ ਨਿਸ਼ਚਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ : 

ਇਕੁਦੂ ਜੀਭੌ ਲਖ ਹੋਹਿ ਲਖ ਹੋਵਹਿ ਲਖਵੀਸ॥ 

ਲਖੁ ਲਖੁ ਗੇੜਾ ਆਖੀਅਹਿ ਏਕੁ ਨਾਮੁ ਜਗਦੀਸ॥ ` 

ਏਤੁ ਰਾਹਿ ਪਤਿ ਪਵੜੀਆ ਚੜੀਐ ਹੋਇ ਇਕੀਸ॥ 

ਸੁਣਿ ਗਲਾ ਆਕਾਸ ਕੀ ਕੀਟਾ ਆਈ ਰੀਸ॥ 
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ਨਾਨਕ ਨਦਰੀ ਪਾਈਐ, ਕੂੜੀ ਕੂੜੈ ਠੀਸ ॥੩੨॥ 
ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਨਾਮ ਦਾ ਸਰੂਪ ਜਸ ਕਰਨਾ ਦਸਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਨੂੰ 
ਆਤਮਾ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਸਾਧਨ ਕਰਾਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਜਗਤ 
ਦੇ ਮਾਲਕ ਨਾਲ ਅਭੇਦਤਾ ਮੈਨਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਉਚੇ ਉਦੇਸ਼ ਤਕ ਪਹੁਚਣ ਦੀ 
ਲੋਚਾ ਕਈ ਮਨਾਂ ਵਿੱਚ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਮਝਦੇ ਹਨ ਕਿ ਮਨੁੱਖ 
ਲਈ ਇਹ ਲੋਚਾ ਧਾਰਨੀ ਇਜ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਕੋਈ ਧਰਤੀ ਦਾ ਕੀੜਾ ਆਕਾਸ਼ ਉੱਤੇ 
ਉੱਡਣ ਦੇ ਸੁਪਨੇ ਲਵੇ। ਪਹਿਲੀਆਂ ਦੋ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਨਾਮ ਜਪਣ ਦਾ ਵਰਣਨ 
ਐਸੇ ਉਤਸ਼ਾਹ ਨਾਲ ਕੀਤਾ ਹੈ ਜਿਵੇਂ ਉਹ ਪਾਠਕਾਂ ਵਿੱਚ ਉਦੇਸ਼ ਦੀ ਲੋਚਾ 
ਨਾਲੋਂ ਸਾਧਨ ਦੀ ਲੋਚਾ ਜਗਾਉਣ ਦੇ ਵਧੇਰੇ ਇੰਛੁਕ ਹਨ। ਜਿਹੜਾ ਉਤਸ਼ਾਹ 
ਨਾਲ ਨਾਮ ਜਪ ਕੇ ਵੀ ਇਸ ਦਾ ਮਾਣ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ, ਮਿਹਰ ਉੱਤੇ ਭਰੋਸਾ 
ਰਖਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਹੀ ਉੱਚਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰਦਾ ਹੈ; ਮਿਹਰਹੀਨ ਧਰਤੀ ਉਤੇ ਰੀਂਗਦਾ 
ਹੈ। ਨਾਮ ਦੀ ਕਮਾਈ ਦੀ ਪਰਖ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਸਾਧਕ ਵਿਸ਼ਵ-ਵਿਆਪੀ ਹੁਕਮ 
ਦਾ ਗਿਆਨ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰ ਰਿਹਾ ਤੇ ਆਪਣਾ ਜੀਵਨ ਉਸ ਦਾ ਅਨਸਾਰੀ ਬਣ 
ਰਿਹਾ ਹੈ ਕਿ ਨਹੀਂ'। ਜਿਵੇਂ' ਜਿਵੇਂ ਮਨੁੱਖ ਹੁਕਮ ਨੂੰ ਬੁਝੇਗਾ ਤਿਵੇਂ ਤਿਵੇਂ ਸਮਝੇਗਾ 
ਕਿ ਉਸ ਦੀਆਂ ਸੋਚਾਂ, ਤਾਣ, ਇਰਾਦੇ, ਬੋਲ, ਕਰਮ ਰੌਬੀ ਨਿਯਮਾਂ ਦੇ ਅਧੀਨ 
ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉਲੈਘਣਾ ਕਰਨੀ ਉਸ ਲਈ ਸ਼ੁਭ ਨਹੀਂ। ਆਪਣੀ ਮਨ ਮਰਜ਼ੀ 
ਕਰਨ ਨਾਲੋਂ ਰੌਬੀ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨੀ ਸਹੀ ਜੀਵਨ-ਜੁਗਤੀ ਹੈ। 
ਜਿਹੜਾ ਮਨ ਮਰਜ਼ੀ ਕਰਨੀ ਚਾਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਪਹਾੜ ਨਾਲ ਮੌਥਾ ਮਾਰ ਕੇ` 
ਪਛਤਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਕੌੜਾ ਤਜਰਬਾ ਕਰਨ ਬਾਦ ਸਿਖਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸੁਖ ਨਿਯਮਾਂ 
ਦੀ ਅਨਕੂਲਤਾ ਵਿੱਚ ਹੈ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲੋ ਨੂੰ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਆਪਣੀ ਮਨ 
ਮਰਜ਼ੀ ਦੀ ਨਿਸਵਲਤਾ ਦੀ ਸੋਝੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਜੋ ਹੁਕਮ ਦੀ ਸੋਝੀ ਦਾ ਪਰਤਵਾਂ 
ਪਾਸਾ ਹੈ : 
ਆਖਣਿ ਜੋਰੁ ਚੁਪੈ ਨਹ ਜੋਰੁ॥ ਜੋਰੁ ਨ ਮੈਗਣਿ ਦੇਣਿ ਨ ਜੋਰ॥ 
ਜੋਰੁ ਨ ਜੀਵਣਿ ਮਰਣਿ ਨਹ ਜੋਰੁ॥ ਜੋਰ ਨ ਰਾਜਿ ਮਾਲਿ ਮਨਿ ਸੋਰ॥ 
ਜੋਰ ਨ ਸੁਰਤੀ ਗਿਆਨਿ ਵੀਚਾਰਿ॥ ਜੋਰੁ ਨ ਜੁਗਤੀ ਛੁਟੈ ਸੈਸਾਰੁ॥ 
`` ਜਿਸੁ ਹਥਿ ਜੋਰੁ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਸੋਇ॥ ਨਾਨਕ ਉਤਮੁ ਨੀਚੁ ਨ ਕੋਇ॥ ੩੩॥ 
ਹੁਕਮ ਦੀ ਸੋਝੀ ਦੇ ਕਈ ਦਰਜੇ ਹਨ। ਹੁਕਮ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਹੈ 
`ਤੇ ਵਿਅਕਤੀ ਦੇ ਐਦਰ ਵੀ॥ ਹੁਕਮ ਕਿਧਰੇ ਪਦਾਰਥਕ ਵਸਤਾਂ ਵਿੱਚ ਹੈ, ਕਿਤੇ 
ਸੂਹਜ਼ਾਤਮਕ ਰੂਪਾਂ ਵਿੱਚ। ਹੁਕਮ ਕਦੀ ਬੁਧੀ ਵਿੱਚ ਪ੍ਕਾਸ਼ਮਾਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਦੇ 
ਭਾਵਾਂ ਵਿੱਚ। ਸਭ ਤੋਂ' ਪਹਿਲੋਂ ਜੋ ਹੁਕਮ ਦੀ ਸੂਝ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਉਹ ਕਰਮ ਦੇ 
ਖੇਤਰ ਵਿੱਚ ਹੈ। ਨਾਮ ਜਪਣ ਵਾਲੇ ,ਨੂੰ ਨੇਕੀ ਬਦੀ ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੁੰਦਾ 
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ਜਾਂਦਾ ਰੈ ਤੇ ਉਹ ਨਿੱਤ ਆਪਣੇ ਕਰਮ ਨੂੰ ਸ਼ੁੱਧ ਤੇ ਸ਼ੁਭ ਬਣਾਉਂਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਸਦਾਚਾਰ ਪਹਿਲੇ ਖੋਡ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਧਰਮ ਖੇਡ ਇਸ ਲਈ ਕਿਹਾ 
ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਵਿੱਚ ਹੁਕਮ ਦਾ ਸਰੂਪ ਧਰਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਧਰਮ ਦੀ ਸੋਝੀ ਕਰਮ 
ਨੂੰ ਧਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਜਾਂ ਨਿਯਮਾਂ ਅਨੁਸਾਰ ਢਾਲਣ ਦੀ ਸਿਆਣਪ ਹੈ। ਰੌਬੀ 
ਕਾਨੂੰਨ ਅਨੁਸਾਰ, ਹਰ ਕਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਕਾਨੂੰਨ ਦੀ ਅਤਮਾ 
ਨੂੰ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਨਿਰਨੇ ਦੇ ਬਿਬ ਰਾਹੀਂ ਵਰਣਨ ਕੀਤਾ ਹੈ : 

ਰਾਤੀ ਰੁਤੀ ਥਿਤੀ ਵਾਰ॥ ਪਵਣ ਪਾਣੀ ਅਗਨੀ ਪਾਤਾਲ॥ 

ਤਿਸੁ ਵਿਚਿ ਧਰਤੀ ਥਾਪਿ ਰਖੀ ਧਰਮਸਾਲ॥ 

ਤਿਸੁ ਵਿਚਿ ਜੀਅ ਜੁਗਤਿ ਕੇ ਰੈਗ॥ ਤਿਨ ਕੇ ਨਾਮ ਅਨੇਕ ਅਨੰਤ॥ 

ਕਰਮੀ ਕਰਮੀ ਹੋਇ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਸਚਾ ਆਪਿ ਸਚਾ ਦਰਬਾਰੁ॥ 

ਤਿਥੈ ਸੋਹਨਿ ਪੋਚ ਪਰਵਾਣੁ॥ ਨਦਰੀ ਕਰਮਿ ਪਵੈ ਨੀਸਾਣੁ ॥ 

ਕਚ ਪਕਾਈ ਓਥੈ ਪਾਇ॥ ਨਾਨਕ ਗਇਆ ਜਾਪੈ ਜਾਇ॥ ੩੪॥ 

ਇਹ ਪਉੜੀ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੇ ਤੌਂਤਾਂ ਤੇ ਸਮੇਂ ਦੇ ਭਾਗਾਂ ਤੋਂ' ਸ਼ੁਰੂ ਹੁਦੀ ਹੈ। 
ਧਰਤੀ ਨੂੰ ਧਰਮਸਾਲ ਕਹਿਣ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਪਰਕਿਰਤਕ 
ਨਿਯਮਾਂ ਦੇ ਆਸਰੇ ਕਾਇਮ ਹੈ ਅਥਵਾ ਇਸ ਵਿੱਚ ਅਜਿਹੇ ਨਿਯਮ ਵਿਆਪਕ 
ਹਨ। ਇਸ ਤੋਂ ਅਗੇ ਧਰਤੀ ਦੇ ਨਿਵਾਸੀ, ਬੇਅਤ ਜੀਵਾਂ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਦਾ 
ਭਾਵ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਸਭ ਪਰਕਿਰਤਕ ਜਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ ਜਿਰੇ ਹੋਰ ਨਿਯਮਾਂ ਦੇ 
ਅਧੀਨ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਸੋਚੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਹੋਣ ਦਾ ਅਰਥ 
ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਹਰ ਕਰਮ ਦਾ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ ਹੈ। ਦਰਬਾਰ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਨਿਰਨਾਇਕ ਨੂੰ 
ਸੌਚਾ ਕਹਿਣਾ ਨਿਯਮਾਂ ਦੀ ਅਟੋਂਲਤਾ ਤੇ ਕਰਮ ਪ੍ਰਤਿਕਰਮ ਦੇ ਅਸੂਲ ਦੀ 
ਆਵਸ਼ਕਤਾ ਦਾ ਸੁਝਾ ਦੇਣਾ ਹੈ। ਨਾਮ ਸੁਣਨ ਮੈਨਣ ਵਾਲੇ ਪੋਚ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ 
ਅਟਲ ਮੈਨ ਕੇ. ਮਨ ਮਰਜ਼ੀ ਕਰਨ ਤੋਂ ਵਰਜੇ ਰਹਿਦੇ ਹਨ ਤੇ ਆਪਣੇ ਕਰਮਾਂ ਦਾ 
ਪ੍ਤਿਕਰਮ ਸੁਖ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਜਿਹੜੇ ਮਨਮਰਜ਼ੀ ਕਰ ਕੇ ਕੁਝ ਦੇਰ 
ਲਈ ਵਧਦੇ ਫੁਲਦੇ ਦਿਸਦੇ ਹਨ, ਉਹ ਐਤ ਉਤੇ ਖਵਾਰ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਕਿਉਂਕਿ 
ਇਸ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿੱਚ ਨਿਆਂ ਤੇ ਕਾਨੂੰਨ ਦਾ ਰਾਜ ਹੈ, ਹਿਕ ਦੇ ਜ਼ੋਰ ਦਾ ਨਹੀਂ 
ਇਸ ਗਲ ਦੀ ਸੂਝ ਭਾਵੇਂ ਜਲਦੀ ਆਵੇ ਭਾਵੇਂ ਦੇਰ ਨਾਲ, ਇਹ ਆਵੇਗੀ ਹਰੇਕ 
ਨੂੰ ਕਦੇ ਨਾ ਕਦੇ ਜ਼ਰੂਰ। ਧਰਮ ਖੰਡ ਮਨੁੱਖ ਵਿੱਚ ਜ਼ਿੰਮੇਵਾਰੀ ਵੀ ਵਧਾਂਦਾ ਹੈ ਤੇ 
ਐਤਮ ਨਿਆਂ ਵਿੱਚ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਜਗਾ ਕੇ ਆਸ਼ਾਵਾਦ ਵੀ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ 
ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਤੌਖ ਪ੍ਰਭਾਵ ਸਦਾਚਾਰਕ ਸ਼ੁੰਧਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿੱਚ ਰਬ ਦਾ ਸਰੂਪ 
ਧਰਮਰਾਜ ਦਾ ਜਾਂ ਇੰਕ ਮਹਾਨ ਨਿਰਨਾਇਕ ਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਸਭ ਨੂੰ ਅਧਿਕਾਰ ਤੇ 
ਕਰਮ ਅਨੁਸਾਰ ਫਲ ਭੁਗਤਾ ਰਿਹਾ ਹੈ। 
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ਗਿਆਨ ਖੰਡ ਵਿੱਚ ਹੁਕਮ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਦਾ ਪਖ ਉਘੜਦਾ ਹੈ ਤੇ 
ਆਪਣੇ ਅਨਕੂਲ ਪ੍ਤਿਕਰਮ ਪੈਦਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਜਿਸ ਦਾ ਕਰਮ ਸ਼ੁਧ ਹੋ ਜਾਵੇ 
ਉਸ ਦੀ ਮੌਤ ਵੀ ਉੱਜਲ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਿਹੜਾ ਨਿਯਮ ਸਾਰੀ ਪਰਕਿਰਤੀ ਵਿੱਚ 
ਵਿਆਪਕ ਹੈ ਤੇ ਜਿਸ ਦੀ ਮੁਢਲੀ ਸੋਝੀ ਕਰਮ ਨੂੰ ਪੁਭਾਵਤ ਕਰਦੀ ਹੈ, ਉਹ 
ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਸਾਧਕ ਦੀ ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਵੀ ਟੁਬਣ ਲਗ ਪੈਂਦਾ ਹੈ। ਕੈਸਾ ਕਮਾਲ 
ਦਾ ਹੈ ਇਹ ਨਿਯਮ! ਜੋ ਨਿਯਮ ਧਰਤੀ ਵਿੱਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ, ਉਹ ਸਾਰੇ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿੱਚ 
ਵੀ ਵਿਆਪਕ ਹੈ। ਇਸ ਨਿਯਮ ਅਨੁਸਾਰ ਨਿਆਂ ਹੋਣਾ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਸਸਨੀਯ 
ਬਣਾਉਣ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਕਾਰਨ ਹੈ ਪਰ ਜਦ ਸਾਧਕ ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ 
ਨਿਯਮ ਹੀ ਕੁਦਰਤ ਵਿੱਚ ਉਤਪਾਦਨ ਦੇ ਪਿਛੋਕੜ ਵਿੱਚ ਹੈ, ਇਹ ਹੀ ਧਰਤੀ 
ਦੇ ਹੇਠਲੀ ਦੌਲਤ ਦੀ ਸੈਭਾਲ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਇਹ ਹੀ ਆਕਾਸ਼ ਦੇ ਗ੍ਰਹਿਆਂ ਨੂੰ 
ਆਪਣੇ ਸੂਤਰ ਵਿੱਚ ਰਖਦਾ ਹੈ, ਤਾਂ ਇਸ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਦਿਨ-ਬ-ਦਿਨ ਵਧੇਰੇ 
ਵਿਸ਼ਾਲ ਤੇ ਅਸਚਰਜ ਹੁੰਦਾ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਨਿਯਮ ਦੀ ਪਾਲਣਾ ਕਰਨ ਵਾਲਾ 
ਮਨੁੱਖ ਹੀ ਇਸ ਨੂੰ ਬੋਧਕ ਤੌਰ ਤੇ ਸਮਝ ਕੇ ਫਿਰ ਭਾਵਕ ਤੌਰ ਤੇ ਮਾਣ ਸਕਦਾ 
ਰੈ। ਪਦਾਰਥਕ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਖੋਜ ਕੇ ਵਿਗਿਆਨ ਦਾ ਗੌਰਵਮਈ ਮਹਿਲ ਉਸਰਿਆ 
ਹੈ, ਨੈਤਕ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਅਪਣਾ ਕੇ ਮਨੁੱਖ ਨੇ ਬੇਅਤ ਸਮਾਜਕ ਉੱਨਤੀ ਕੀਤੀ 
ਹੈ, ਕਲਾਤਮਕ ਨਿਯਮਾਂ ਨੂੰ ਵਰਤ ਕੇ ਕਲਾ ਦੇ ਅਲੌਕਿਕ ਸੁਹਜ ਘੜੇ ਹਨ। 
ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਇਤਿਹਾਸ ਤੇ ਇਸ ਇਤਿਹਾਸ ਨੂੰ ਮੋੜਾ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਨੇਤਾ ਨਿਯਮਾਂ 
ਦੀ ਵਧਦੀ ਸੋਝੀ ਦੀ ਸਾਰਥਕਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹਨ : 

ਧਰਮ ਥੈਡ ਕਾ ਏਹੋ ਧਰਮੁ॥ ਗਿਆਨ ਖੰਡ ਕਾ ਆਖਹੁ ਕਰਮੁ॥ 

ਕੇਤੇ ਪਵਣ ਪਾਣੀ ਵੈਸੇਤਰ ਕੇਤੇ ਕਾਨੁ ਮਹਰੇਸ॥ 

ਕੇਤੇ ਬਰਮੇ ਘਾੜਤਿ ਘੜੀਅਹਿ ਰੂਪ ਰੈਗ ਕੇ ਵੇਸ॥ 

ਕੇਤੀਆ ਕਰਮ ਭੂਮੀ ਮੇਰ ਕੇਤੇ ਕੇਤੇ ਧੂ ਉਪਦੇਸ॥ 

ਕੇਤੇ ਇਦ ਚੈਦ ਸੂਰ ਕੇਤੇ ਕੇਤੇ ਮੈਡਲ ਦੇਸ॥ 

ਕੇਤੇ ਸਿਧ ਬੁਧ ਨਾਥ ਕੇਤੇ ਕੇਤੇ ਦੇਵੀ ਵੇਸ॥ 

ਕੇਤੇ ਦੇਵ ਦਾਨਵ ਮੁਨਿ ਕੇਤੇ ਕੇਤੇ ਰਤਨ ਸਮੁੰਦ॥ 

ਕੇਤੀਆ ਖਾਣੀ ਕੇਤੀਆ ਬਾਣੀ ਕੇਤੇ ਪਾਤ ਨਰਿਦ॥ 

ਕੇਤੀਆ ਸੁਰਤੀ ਸੇਵਕ ਕੇਤੇ ਨਾਨਕ ਐਤੁ ਨ ਐਤੁ॥ ੩੪॥ 

ਗਿਆਨ ਖੰਡ ਦਾ ਗਿਆਨ ਕੋਈ ਬੌਧਕ ਜਾਣਕਾਰੀ ਨਹੀਂ। ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਰੋਮ ਪ੍ਰੇਮ ਦੇ ਤੀਬਰ ਭਾਵਾਂ ਐਦਰ ਪ੍ਰੀਤਮ ਨੂੰ ਬੇਹਦ ਸਦਰ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ, 
ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਧਕ ਨਾਮ ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਦੁਆਰਾ ਜਦ ਰੌਂਬ ਨਾਲ ਪ੍ਰੇਮ ਵਧਾਉਂਦਾ 
ਹੈ ਤਾਂ ਰਬ ਦੇ ਗੁਣਾਂ ਵਿੱਚਂ ਪਹਿਲੋਂ ਉਸ ਨੂੰ ਧਰਮ ਗੁਣ ਬਲਵਾਨ ਖਿੰਚ ਪਾ ਕੈ 
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ਪਵਿੱਤਰ ਕਰਦਾ ਹੈ ਫਿਰ ਬੇਅਤਤਾ ਦਾ ਗੁਣ ਅਨੰਦਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਅਭਿਆਸੀ 
ਦੇ ਇਕਾਗਰ ਮਨ ਵਿੱਚ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਬੇਅਤਤਾ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਜਾਗਦੇ ਰਹਿੰਦੇ 
ਹਨ। ਦਰਅਸਲ ਇਹ ਸੈਕਲਪ ਹੀ ਧਰਮ ਖੈਡ ਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਈ ਮਾਨਸਕ ਸ਼ੁਧਤਾ ਨੂੰ 
ਮੁਕੋਮਲ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਬੇਅਤ ਜੀਵਨ ਦੇ ਐਦਰਲੇ ਅਹਿਸਾਸ ਦੀ ਮੌਜੂਦਗੀ ਵਿੱਚ 
ਨਿੱਕੀਆਂ ਨਿੱਕੀਆਂ ਭੁੱਖਾਂ ਸਭ ਤ੍ਰਿਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਹੁਣ ਹੁਕਮ ਦੀ ਤਾਰ 
ਵਿੱਚ ਬੌਝੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਉਹ ਨਿੱਜੀ ਸਵਾਰਥ ਦੀ ਨਜ਼ਰ ਨਾਲ ਨਹੀਂ, ਪੂਰਨ ਤੌਰ 
ਤੇ ਨਿਰਲੇਪ ਤੇ ਨਿਰਪੌਖ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਦੇਖ ਸਕਦਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸਦੀ ਬੇਅਤਤਾ 
ਨੂੰ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਨਾਲ ਮਾਣ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਬੇਅਤਤਾ ਦੇ ਮਨ ਐਦਰ ਪੈਂਦੇ 
ਝਲਕਾਰਿਆਂ ਬਿਨਾ ਨਾ ਮਨ ਦੀ ਤ੍ਰਿਸ਼ਨਾ ਮਿਟਦੀ ਹੈ, ਨਾ ਹੁਕਮ ਹੇਠ ਇਕਾਗਰ 
ਹੋਏ ਮਨ ਵਿੱਚ ਸਮਾਜ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਦਾ ਅਹਿਸਾਸ ਜਾਗਦਾ ਹੈ। 
ਨਾਮ ਅਭਿਆਸੀ ਲਈ ਜੀਵਨ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਇੰਕ ਕਲਾਤਮਕ ਕਿਰਤ ਹੈ : 

ਗਿਆਨ ਖੈਡ ਮਹਿ ਗਿਆਨੁ ਪਰਚੈਡੁ॥ 

ਤਿਥੈ ਨਾਦ ਬਿਨੋਦ ਕੋਡ ਅਨੰਦੁ॥ 

ਸਰਮ ਖੈਡ ਵਿੱਚ ਇਸ ਕਲਾਤਮਕ ਭਾਂਤ ਦੇ ਇਕਾਗਰ ਤੇ ਅਨੰਦਮਈ 
ਪ੍ਰਭਾਵ ਦਾ ਹੋਰ ਵਿਕਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਅਨੇਕਾਂ ਅਗ ਹਨ- ਮਨੁੱਖਤਾ 
ਦੀਆਂ ਕਈ ਸ਼੍ਰੇਣੀਆਂ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੀਆਂ ਅਣਗਿਣਤ ਸ਼ਾਖਾਂ। ਵਿਸਮਾਦਕ 
ਭਾਵਾਂ ਅਧੀਨ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨੂੰ ਦੇਖਣ ਵਾਲਾ ਇਸ ਦੇ ਕੇਵਲ ਬੇਐਤਤਾ' ਦੇ ਲੌਂਛਣ 
ਨੂੰ ਦੇਖਦਾ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਲੌਂਛਣ ਛੱਡ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਗੁਣ ਦੇ ਰੈਗ ਵਿੱਚ ਰਤੀ 
ਹੋਈ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਆਪਣੀ ਭਿਨਤਾ ਤੇ ਅਨੇਕਤਾ ਨੂੰ ਤਿਆਗ ਕੇ ਇਕਾਗਰਤਾ ਦੇ 
ਗੁਣ ਵਧਾਉਂਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਜਦ ਅਸੀਂ ਭਿਨ ਭਿਨ ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ 
ਸਾਂਝ ਨੂੰ ਪੁਤੀਤ ਕਰਦੇ ਹਾਂ ਤਾਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਅਸੀਂ ਵੇਖ-ਵੱਖ ਵਸਤੂ 
ਵਿਸ਼ੇਸ਼ (?8006015) ਨਹੀਂ' ਦੇਖ ਰਹੇ ਕੇਵਲ ਵਸਤਾਂ ਦੇ ਰੂਪ (?07॥੭) ਨੂੰ ਦੇਖ 
ਰਹੇ ਹਾਂ। ਵਸਤੂ-ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਮਾਨੋ ਇਸ ਸਾਂਝੇ ਰੂਪ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹਨ। ਇਹ ਸਾਂਝਾ ਰੂਪ 
ਵਸਤੂ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਦੇ ਨੁਕਸਾਂ ਤੋਂ ਸੁਤੇਤਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਸੈਪੂਰਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਅਤਿਐਤ 
ਸੁਹਜਮਈ ਪ੍ਰਭਾਵ ਜਗਾਂਦਾ ਹੈ : 

ਸਰਮ ਖੰਡ ਕੀ ਬਾਣੀ ਰੂਪੁ॥ ਤਿਥੈ ਘਾੜਤ ਘੜੀਐ ਬਹੁਤ ਅਨੂਪ॥ 

ਸਾਧਕ ਦਾ ਧਰਮ ਖੈਡ ਤੋਂ ਸਰਮ ਖੋਡ ਤੌਂਕ ਵਿਕਾਸ ਸੂਖਮਤਾ ਦਾ ਵਿਕਾਸ 
ਹੈ। ਧਰਮ ਖੰਡ ਵਿੱਚ ਜਦ ਵਿਕਾਰ ਮੌਠੇ ਪੈਂਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਭਾਵ ਅਤੇ ਬੋਲੀ 
ਕੋਮਲ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਗਿਆਨ ਖੰਡ ਵਿੱਚ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵ ਸੁਦਰਤਾ ਦੀ 
ਪ੍ਤੀਤੀ ਵਧਾ ਕੇ ਇਸ ਸੂਖਮਤਾ ਦੀ ਉੱਨਤੀ ਨੂੰ ਤੇਜ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਸਰਮ ਖੇਡ 
ਵਿੱਚ ਇਹ ਉੱਨਤੀ ਸਿਖਰ ਤੇ ਪਹੁਚਦੀ ਹੈ। ਮਨੌਂਖ ਲਈ ਕੋਈ ਕੋਝਾ ਕਰਮ, 
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ਭਾਵ, ਵਿਚਾਰ ਜਾਂ ਬਚਨ ਸੈਭਵ ਨਹੀਂ ਰਹਿ ਜਾਂਦਾ। ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਨ, ਜਿਹਾ 
ਕਿ ਔਗੇ ਅਸੀਂ' ਵਿਚਾਰ ਚੁੱਕੇ ਹਾਂ, ਉਸ ਵਿੱਚੋਂ ਹੁਕਮ ਦੀ ਵਧਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤੀ ਹੇਠ 
ਹਉਸੈਂ' ਦਾ ਪਤਲੇ ਪੈਂਦੇ ਜਾਣਾ ਹੈ। ਪਰ ਹਉਮੈ' ਨੂੰ ਮੁਕਾਉਣਾ ਬੜਾ ਕਠਨ 
ਸੈਗਰਾਮ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਕੋਈ ਨਾ ਕੋਈ ਲੇਸ ਕਿਤੇ ਨਾ ਕਿਤੇ ਛੁਪੀ ਰਹਿੰਦੀ ਹੈ। 
ਸੂਖਮ ਹਉਮੈ' ਨੂੰ ਲਭ ਕੇ, ਉਸ ਨੂੰ ਪਛਾਣ ਕੇ, ਉਸ ਨਾਲ ਮੋਰਚਾ ਲਾਉਣਾ 
ਸਾਧਕ ਦਾ ਕਰਤੋਂਵ ਸਮਝਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਲਈ ਇਸ ਖੋਡ ਨੂੰ ਕਠਨ ਘਾਲ 
ਜਾਂ ਸ਼ੂਮ ਦਾ ਖੰਡ ਕਿਹਾ ਹੈ। ਜਦ ਸਾਧਕ ਇਸ ਸੈਗਰਾਮ ਵਿੱਚ ਫ਼ਤਹਿ ਪਾ ਲੈਂਦਾ 
ਹੈ ਤਾਂ ਉਸ ਦਾ ਮਨ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਾਬੂ ਆ ਚੁਕਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਬੁੱਧੀ ਮੁਕੈਮਲ ਤੌਰ 
ਉੱਤੇ ਉੱਜਲ ਹੋ ਚੁੱਕੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ, ਭਾਵ ਅਤਿਐਤ ਕੋਮਲ ਹੋ ਚੁੱਕੇ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਉਸ 
ਦੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਦਾ ਮਾਨੋ ਨਵਾਂ ਸੁਦਰ ਜਨਮ ਹੋਇਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਅਨੂਪਮ 
ਸੁਦਰਤਾ ਨੂੰ ਕੌਣ ਕਥਨ ਕਰੇ ? 

'ਤਾਕੀਆ ਗਲਾ ਕਥੀਆ ਨਾ ਜਾਹਿ॥ ਜੇ ਕੋ ਕਹੈ ਪਿਛੈ ਪਛੁਤਾਇ॥ 

ਤਿਥੈ ਘੜੀਐ ਸੁਰਤਿ ਮਤਿ ਮਨਿ ਬੁਧਿ॥ 

ਤਿਥੈ ਘੜੀਐ ਸੁਰਾ ਸਿਧਾ ਕੀ ਸੁਧਿ॥੩੬॥ 

ਹਉਮੈਂ ਦੇ ਗ਼ੁਬਾਰ ਦਾ ਖ਼ਾਤਮਾ ਆਤਮਾ ਦੇ ਸੂਰਜ ਦਾ ਆਪਣੇ ਪੂਰੇ ਜਲੋਂ 
ਵਿੱਚ ਚਮਕਣਾ ਹੈ। ਕਰਮ ਖੇਡ ਆਤਮਾ ਦੇ ਪੁਤੌਖ ਦਰਸ਼ਨ ਦਾ ਖੋਡ ਹੈ, ਇਸ 
ਦਾ ਸਾਖਿਆਤਕਾਰ ਹੈ। ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਆਪਾ ਆਪੇ ਨੂੰ ਵੇਖਦਾ ਹੈ, ਦਰਸ਼ਕ ਤੇ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ ਇਕ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਅਨਾਤਮ ਤੇ ਆਤਮ ਵਿੱਚ ਭੇਦ ਨਹੀਂ ਰਹਿੰਦਾ। ਹੁਣ 
ਸੈਗਰਾਮ ਦਾ ਐਤ ਹੈ। ਹਉਮੈਂ ਦੇ ਖ਼ਾਤਮੇ ਬਾਦ ਸਾਧਕ ਇਹ ਸੋਚ ਹੀ ਨਹੀਂ 
ਸਕਦਾ ਕਿ ਇਹ ਮੇਰੀ ਘਾਲ ਦਾ ਫਲ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਮੈਂ-ਭਾਵ ਹੀ ਮਿਟ ਚੁੱਕਾ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਅਗਲੇ ਕਰਮ ਖੰਡ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਨੂੰ ਮਿਹਰ ਦਾ ਫਲ ਹੀ 
ਪੁਤੀਤ ਕੀਤਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ! ਆਤਮਾ ਦੇ ਹੌਥ ਇਸ ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਵਾਗਡੋਰ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਮਨ, ਬੁੱਧੀ ਜਾਂ ਇੰਛਾਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਨਹੀਂ ਪਰ ਰਹਿ ਚੁੱਕੇ ਸੈਗਰਾਮੀ ਸਾਧਕ 
ਦੇ ਐਦਰ ਨਵੀਆਂ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਜਨਮ ਲੈਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਸਰਮ ਖੰਡ ਵਿੱਚ ਆਤਮਾ 
ਦੇ ਨੇੜੇ ਢੁਕਣ ਕਰਕੇ ਹੀ ਉਸ ਨੇ ਸੈਗਰਾਮ ਕਰਨ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀ 
ਸੀ। ਕਰਮ ਖੇਡ ਵਿਚ ਆਤਮਾ ਦੇ ਪੁਤੌਖ ਹੋਣ ਬਾਅਦ ਬੇਐਤ ਸ਼ਕਤੀ ਪ੍ਰਗਟ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਿੱਚ ਪਵਿੱਤਰਤਾ, ਥੇਐਤਤਾ ਤੇ ਸੁਦਰਤਾ ਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤੀ ਬਣੀ 
ਰਹਿਦੀ ਹੈ। ਕਿਉਂਕਿ ਇਹ ਸਭ ਆਤਮਾ ਦੇ ਗੁਣ ਹਨ। ਸਾਧਕ ਦੇ ਪਹਿਲੇ ਤਿਨ 
ਖੇਡਾਂ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਵਿੱਚ ਪੜਦੇ ਪਿਛੋਂ ਝਲਕੇ ਮਾਰ ਕੇ ਆਤਮਾ ਹੀ ਇਨ੍ਹਾਂ ਗੁਣਾਂ 
ਨੂੰ ਚੇਤਨਾ ਉੱਤੇ ਸੁਟ ਰਹੀ ਸੀ। ਧਰਮ ਖੰਡ ਵਿੱਚ ਸਾਧਕ ਨੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਨਿਯਮ 
ਨੂੰ ਅਨੁਭਵ ਕੀਤਾ ਸੀ, ਗਿਆਨ ਖੰਡ ਵਿੰਚ ਇਸ ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਨੂੰ, ਸਰਮ ਪੰਡ 
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ਵਿੱਚੋ ਇਸ ਦੀ ਸੁੰਦਰਤਾ ਨੂੰ। ਕਰਮ ਖੋਡ ਵਿੱਚ ਉਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਸਿਵਾ, ਪਰ 
ਇਹਨਾ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨਾਲ ਆਪਣੀ ਸਾਂਝ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ, ਚਾਹੇ ਉਹ ਕਿਸੇ ਦੇਸ, ਕੌਮ ਜਾਂ ਸਮੇਂ ਦੇ ਹੋਣ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨੂੰ 
“ਜੋਧ ਮਹਾਬਲ ਸੂਰ”, “ਸੀਤੋ ਸੀਤਾ”, ਤੇ ਭਗਤ ਆਦਿਕ ਨਾਂ ਦਿੱਤੇ ਹਨ : 

ਕਰਮ ਥੈਡ ਕੀ ਬਾਣੀ ਜੋਰੁ॥ ਤਿਥੈ ਹੋਰ ਨ ਕੋਈ ਹੋਰੁ॥ 

ਤਿਥੈ ਜੋਧ ਮਹਾਬਲ ਸੂਰ॥ ਤਿਨ ਮਹਿ ਰਾਮੁ ਰਹਿਆ ਭਰਪੂਰ॥ 

ਤਿਥੈ ਸੀੜੋ ਸੀਤਾ.ਮਹਿਮਾ ਮਾਹਿ॥ ਤਾ ਕੇ ਰੂਪ ਨਾ ਕਥਨੇ ਜਾਹਿ॥ 

ਨਾ ਓਹਿ ਮਰਹਿ ਨਾ ਠਾਗੇ ਜਾਹਿ॥ ਜਿਨ ਕੈ ਰਾਮੁ ਵਸੈ ਮਨ ਮਾਹਿ॥ 

ਤਿਥੈ ਭਗਤ ਵਸਹਿ ਕੇ ਲੋਅ॥ ਕਰਹਿ ਅਨੰਦੁ ਸਚਾ ਮਨਿ ਸੋਇ॥ 

ਕਰਮ ਖੈਡ ਐਤਰ-ਰਾਸ਼ਟਰੀ ਤੇ ਐਤਰ-ਸੈਪਰਦਾਈ ਏਕਤਾ ਤੇ ਅਨੁਭਵ 
ਦਾ ਮੈਡਲ ਹੈ। ਮਹਾਂਪੁਰਸ਼ਾਂ ਨਾਲ ਸਾਂਝ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਸਾਧਕ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਅਨੁਆਈਆਂ ਨਾਲ ਵਿਤਕਰੇ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦਾ। ਧਰਮ ਖੈਡ ਵਿੱਚ ਉਹ 
` ਆਪਣੇ ਕਰਮ ਦੀ ਇਕਸੁਰਤਾ ਮਹਿਸੂਸ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਗਿਆਨ ਖੰਡ ਵਿੱਚ 
ਪਰਕਿਰਤੀ ਦੀ, ਸਰਮਖੋਡ ਵਿੱਚ ਆਪਣੀ ਚੇਤਨਾ ਦੀ ਤੇ ਕਰਮ ਖੋਡ ਵਿੱਚ 
ਮਨੁੱਖਤਾ ਦੀ। ਸੌਚਖੇਡ ਹੋਰ ਵੀ ਮਹਾਨ ਇਕਸੁਰਤਾ ਦਾ ਖੋਡ ਹੈ। ਇਸ ਵਿੱਚ 
ਪਿਛਲੇ ਚਾਰ ਖੋਡਾਂ ਦੀ ਚਹੁਮੁਂਖੀ ਇਕਾਗਰਤਾ ਵਧੇਰੇ ਇਕਸੁਰ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 
ਸਾਧਕ ਧਰਮ ਖੈਡ, ਗਿਆਨ ਖੋਡ, ਸਰਮ ਖੋਡ ਤੇ ਕਰਮ ਖੇਡ ਦੇ ਸਭ ਅਨੁਭਵਾਂ 
ਨੂੰ ਇਕਾਗਰ ਹੋਏ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸੋਚਖੋਡ ਅਨੁਭਵਾਂ ਦੀ ਇਕਸੁਰਤਾ ਦਾ 
ਮੈਡਲ ਹੈ। ਰੌਬ ਦਾ ਧਰਮ ਸਰੂਪ, ਗਿਆਨ ਸਰੂਪ, ਸੁਹਜ ਸਰੂਪ, ਮਿਹਰ ਸਰੂਪ, 
ਸਭ ਇਥੇ ਇਕਾਗਰ ਹੋ ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਚਾਰ ਗੁਣ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਅਨੇਕਾਂ ਹੋਰ 
ਗੁਣ ਦੈਵੀ ਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਲਿਸ਼ਕਦੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਸੋਚ ਖੰਡ ਅਨੁਭਵਾਂ ਦੀ 
ਬੇਐਤਤਾ ਤੇ ਇਕਾਗਰਤਾ ਦੋਹਾਂ ਦਾ ਕੇਂਦਰ ਹੈ। ਇਸ_ ਵਿੱਚ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦਾ 
ਨਿਵਾਸ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਨਿਰਗੁਣ ਹੋਂਦ ਦਾ ਟਿਕਾਣਾ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਵਿੱਚ ਨਿਰਾਕਾਰ 
ਆਪਣੇ ਗੁਣਾਂ ਨੂੰ ਪੁਰਕਾਸ਼ਮਾਨ ਕਰਦਾ ਸਾਕਾਰ ਹੋ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਸਾਕਾਰਤਾ' 
ਦਾ ਮਤਵ ਉਸ ਦੀ ਮਿਹਰ ਹੈ, ਦਿਆ ਹੈ, ਪ੍ਰੇਮ ਹੈ : 

ਸਚਖੈਡਿ ਵਸੈ ਨਿਰੈਕਾਰੁ॥ ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲ॥ 

ਤਿਥੈ ਖੰਡ ਮੈਡਲ ਵਰਭੋਡ॥ ਜੇ ਕੋ ਕਥੈ ਤ ਐਤ ਨਾ ਅਤ॥ 

ਤਿਥੈ ਲੋਅ ਲੋਅ ਆਕਾਰ॥ ਜਿਵ ਜਿਵ ਹੁਕਮੁ ਤਿਵੈ ਤਿਵ ਕਾਰ॥ 

ਵੇਖੈ ਵਿਗਸੈ ਕਰਿ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਨਾਨਕ ਕਥਨਾ ਕਰੜਾ ਸਾਰੁ॥ ੩੭॥ 

ਦੈਵੀ ਨਿਰਾਕਾਰਤਾ ਦੇ ਸਾਕਾਰਤਾ ਵਿੱਚ ਵਟਣ ਨਾਲ ਬੇਅਤ ਖੋਡ, 
ਬ੍ਹਿਮੈਡ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬੇਐਤ ਲੋਕ ਹੋਂਦ ਵਿੱਚ ਆ ਰਹੇ ਹਨ, ਚਾਹੇ ਇਹ ਹੱਦ 
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ਹਾਲੇ ਪਦਾਰਥਕ ਨਹੀਂ। ਇਹ ਹੋਂਦ ਫੁਰਨਾ ਮਾਤਰ ਹੈ, ਸ਼ਬਦ ਮਾਤਰ ਹੈ। ਸਾਧਕ 
ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਤਮਾ ਵਿੱਚ ਬੇਅਤ ਗੁਣ ਹਨ। ਆਤਮਾ ਸੁਨ ਜਾਂ 
ਖ਼ਾਲੀ ਨਹੀਂ ਭਰਪੂਰ ਜਾਂ ਅਮੀਰ ਹੈ। ਇਹ ਅਮੀਰੀ ਵਸਤਾਂ ਦੀ ਨਹੀਂ, ਗੁਣਾਂ ਦੀ 
ਹੈ। ਅਫੁਰ ਤੋਂ ਸਫੁਰ ਹੋਣ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਇਕ ਕਿਰਿਆਸ਼ੀਲ ਅਨੁਭਵ ਹੈ, ਇਹ 
ਸ਼ਕਤੀਸ਼ੀਲ ਹੈ, ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਸਰੂਪ ਹੈ, ਸ਼ਬਦ ਸਰੂਪ ਹੈ। ਫੁਰਨਾ, ਕਿਰਿਆ, ਸ਼ਕਤੀ, 
ਪ੍ਰਕਾਸ਼ ਸਭ ਸੈਕੇਤ ਹਨ। ਸੌਚਖੈਡ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਪੂਰੀ ਵਿਆਖਿਆ ਤਾਂ ਬ੍ਰੰਧੀ 
ਜਾਂ ਔਖਰਾਂ ਰਾਹੀਂ ਅਸੈਭਵ ਹੈ। ਪਰ ਇਹ ਅਨੁਭਵ ਅਕਥਨੀਅ ਹੋਣ ਦੇ 
ਬਾਵਜੂਦ ਕਿਸੇ ਅਣਹੋਂਦ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਨਹੀਂ, ਇਹ ਚੇਤਨਾ ਦਾ ਸੌਂ ਜਾਣਾ ਨਹੀਂ, 
ਜਾਗਣ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਵਰਣਨ ਕਰਨ ਲਈ ਚੇਤਨਾ ਦੇ ਗੁਣਾਂ, ਦੇਖਣਾ ਸੋਚਣਾ ਤੇ 
ਖ਼ੁਸ਼ ਹੋਣਾ, ਦੀ ਹੀ ਵਰਤੋਂ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ, ਚਾਹੇ ਇਹ ਵੀ ਪ੍ਰਤੀਕ ਮਾਤਰ ਹੀ 
ਹਨ। 

ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਐਤਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਸੰਚਖੰਡੀ ਅਨੁਝਵ 
ਤਕ ਪਹ੍ਚਣ ਦੀ ਸਾਧਨਾ ਨੂੰ ਸੇਖੇਪ ਵਿੱਚ ਵਰਣਨ ਕਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਸੌਖਖੋਡੀ 
ਅਨੁਭਵ ਸਾਧਕ ਦਾ ਆਤਮਕ ਅਨੁਭਵ ਹੈ ਪਰ ਇਹ ਇਕ ਕਲਾਤਮਕ ਅਨੁਭਵ 
ਨਾਲ ਜਾ ਮੇਲ ਖਾਂਦਾ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਔਗੇ ਵੀ ਕਈ ਵਾਰ ਇਸ਼ਾਰਾ ਕੀਤਾ 
ਗਿਆ ਹੈ। ਕਲਾਕਾਰ ਆਪਣੇ ਐਦਰਲੇ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਸ਼ਬਦਾਂ ਰਾਹੀ ਵਿਅਕਤ 
ਕਰਦਾ ਹੈ। ਸ਼ਬਦ ਐਦਰਲੇ ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਲਿਆਉਣ ਦਾ ਮਾਧਿਅਮ ਜਾਂ ਅਭਿਵਿਐਜਨ 
ਦਾ ਆਧਾਰ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਅਠੱਤੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ 'ਸ਼ਬਦ' ਲਫ਼ਜ਼ ਅਭਿਵਿਅਜਨ 
ਦੀ ਪਰਕਿਰਿਆ ਲਈ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਪੌਜਾਂ ਖੰਡਾਂ ਦੀ ਯਾਤਰਾ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਸਾਧਕ ਦਾ ਨਿਸ਼ਾਨਾ ਰੌਂਥ ਦਾ ਐਸਾ ਅਨੁਭਵ ਕਰਨਾ ਹੈ ਜਿਸ ਵਿੱਚ 
ਉਸਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਗੁਣ ਅਫੁਰ ਅਵਸਥਾ ਵਿੱਚੋਂ ਸਫੁਰ ਹੋ ਰਹੇ ਹਨ, ਮਾਨੋ ਅਸ਼ਬਦ 
ਅਵਸਥਾ ਵਿੱਚੋਂ ਸ਼ਬਦਮਾਨ ਹੋ ਰਹੇ ਹਨ। ਇਸ ਸ਼ਬਦ ਮਾਨਤਾ ਦੀ ਕਿਰਿਆ ਜਾਂ 
ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਘਾੜਤ ਤਕ ਪਹੁਚਣ ਲਈ ਉਹ ਨਾਮ ਜਪਦਾ ਹੈ। ਨਾਮ ਉਸ ਨੂੰ 
ਸਦਾਚਾਰਕ, ਬੌਧਕ, ਸੁਹਜਾਤਮਕ ਤੇ ਆਤਮਕ ਅਨੁਭਵਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਲੰਘਾ ਕੇ 
ਸੋਚਖੈਡ ਦੇ ਸ਼ਬਦ ਮਾਨਕ ਅਨੁਭਵ ਤਕ ਲੈ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਹੇਠਲੀਆਂ ਸਤਰਾਂ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਅਨੁਭਵਾਂ ਦਾ ਹੀ ਉਲੋਖ ਕਰਦੀਆਂ, ਐਤਮ ਉਦੇਸ਼ ਦਾ ਕੇਵਲ ਇਸ਼ਾਰਾ 
ਦੇਂਦੀਆਂ ਹਨ : 

ਜਤੁ ਪਾਹਾਰਾ ਧੀਰਜੁ ਸੁਨਿਆਰੁ॥ ਅਹਰਣਿ ਮਤਿ ਵੇਦੁ ਹਥੀਆਰੁ॥ - 

ਭਉ ਖਲਾ ਅਗਨਿ ਤਪ ਤਾਉ॥ ਭਾਂਡਾ ਭਾਉ ਐਮ੍ਤ ਤਿਤੁ ਢਾਲਿ॥ 

ਘੜੀਐ ਸਬਦੁ ਸਚੀ ਟਕਸਾਲ॥ ਜਿਨ ਕਉ ਨਦਰਿ ਕਗਮੁ ਤਿਨ ਕਾਰ॥ 

ਨਾਨਕ ਨਦਰੀ ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲ॥ ੩੮॥ 
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ਆਤਮਕ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਾਰੀ ਕਾਰ ਜਿਸ ਉਤੇ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਭਾਗਾਂ 
ਵਿੱਚ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਜ਼ੋਰ ਦਿੱਤਾ ਜਾ' ਰਿਹਾ ਹੈ, ਇਥੇ ਸਮੁਂਚੇ ਤੌਰ ਤੇ ਮਿਹਰ ਆਸ਼੍ਰਿਤ 
ਦਰਸਾਈ ਗਈ ਹੈ। ਨਾਮ ਦਾ ਅਭਿਆਸ ਤੇ ਪੰਜਾਂ ਖੰਡਾਂ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਸਭ 
ਮਿਹਰ ਨਾਲ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਮਤ ਪ੍ਰਧਾਨ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਮਿਹਰ 
ਮਾਰਗ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਵਿੱਚ ਭਗਤੀ ਮਾਰਗ, ਸਹਿਜ ਮਾਰਗ, ਗਿਆਨ ਮਾਰਗ ਤੇ 
ਕਰਮ ਮਾਰਗ ਦੇ ਐਸ਼ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ। ਇਸ ਪਉੜੀ ਤੋ ਇਹ ਸਿਧ ਹੈ। ਮਿਹਰ 
ਮਾਰਗ ਦੇ ਸਾਰੇ ਐਗਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਦੋ ਹੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਧ ਮਹੌਤਵਪੂਰਨ ਹਨ, ਨਾਮ 
ਜਪਣਾ ਤੇ ਸੇਵਾ ਕਰਨੀ। ਸੇਵਾ ਨੂੰ ਚੰਗਿਆਈ ਜਾਂ ਨੇਕੀ ਵੀ ਕਿਹਾ ਜਾ 
ਸਕਦਾ ਹੈ। ਇਸੇ ਦੇ ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਉਘਾੜਨ ਲਈ “ਮਸਕਤਿ” ਸ਼ਬਦ 
ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਸੇਵਾ ਵਿੱਚ ਸਰੀਰਕ ਕਿਰਤ ਦੁਆਰਾ ਕੀਤੀ 
ਨੇਕੀ ਵੀ ਸ਼ਾਮਲ ਹੈ ਤੇ ਨਾਮ ਜਪਾਉਣ ਦਾ ਉੱਦਮ ਵੀ : 

ਸਲੋਕ : 
ਪਵਣੁ ਗੁਰੂ ਪਾਣੀ ਪਿਤਾ ਮਾਤਾ ਧਰਤਿ ਮਹਤੁ॥ 
ਦਿਵਸੁ ਰਾਤਿ ਦੁਇ ਦਾਈ ਦਾਇਆ ਖੇਲੈ ਸਗਲ ਜਗਤੁ ॥ 
ਚਚੋਗਿਆਈਆ ਬੁਰਿਆਈਆ ਵਾਚੈ ਧਰਮੁ ਹਦੂਰਿ॥ 
ਕਰਮੀ ਆਪੋ ਆਪਣੀ ਕੇ ਨੇੜੈ ਕੇ ਦੂਰਿ॥ 
ਜਿਨੀ ਨਾਮੁ ਧਿਆਇਆ ਗਏ ਮਸਕਤਿ ਘਾਲਿ॥ 
ਨਾਨਕ ਤੇ ਮੁਖ ਉਜਲੇ ਕੇਤੀ ਛੁਟੀ ਨਾਲਿ॥ 

ਆ 
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ਕਾਵਿ-ਕਲਾ 


ਬਿਬਾਵਲੀ 

ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਕਾਵਿ-ਕਲਾ ਇਸ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਪਾਠਕਾਂ ਤਕ ਪੁਚਾਉਣ ਦਾ 
ਸਾਧਨ ਹੈ। ਵਿਸ਼ੇ ਤੇ ਕਲਾ ਨੂੰ ਇਕ ਦੂਜੇ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜਿਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ। 
ਕਲਾ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਵਿਸ਼ੇ ਨਾਲ ਸੋਬਧਤ ਹੋਣੀ ਚਾਹੀਦੀ ਹੈ। 

ਇਹ ਅਸੀਂ ਦੇਖ ਚੁੱਕੇ ਹਾਂ ਕਿ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਤੋਤ ਸਿਮਰਨ 
ਰਾਹੀ' ਸੋਚ ਤਕ ਪਹੁਚਣਾ ਹੈ। ਇਹ ਵੀ ਦੇਖ ਚੁੱਕੇ ਹਾਂ ਕਿ ਜੀਵਨ ਸੌਚ ਬਾਰੇ 
ਜਪੂਜੀ ਤਿੰਨੇ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਖੜ੍ਹੇ ਕਰਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸਪੱਸ਼ਟ ਉੱਤਰ ਦੇਂਦੀ ਹੈ। ਆਪਣੀ 
ਯਾਦ ਨੂੰ ਤਾਜ਼ਾ ਕਰਨ ਲਈ ਉਹ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦੁਬਾਰਾ ਸਾਹਮਣੇ ਲੈ ਆਈਏ : 

1. ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਕੀ ਹੈ ? 

2. ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਕੀ ਸੈਬੈਧ ਹੈ ? 

3. ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਫਲ ਜੁਗਤੀ ਕੀ ਹੈ ? 

. ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿਨ ਪੁਸ਼ਨਾਂ ਦੇ ਉੱਤਰ ਵੀ ਯਾਦ ਕਰ ਲਈਏ : 

1. ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਐਤਮ ਅਸਲੀਅਤ ਦੈਵੀ ਪਰਮ ਤੌਤ ਹੈ ਤੇ ਇਹ ਉਸ ਦੇ 
ਹੁਕਮ ਅਨੁਸਾਰ ਰਚੀ ਤੇ ਚਲਾਈ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। 

2. ਮਨੁੱਖ ਦਾ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਹ ਇਸ ਦੀ ਏਕਤਾ ਦਾ 
ਇੰਕ ਐਗ ਹੈ, ਸੁਤਤਰ ਵਿਅਕਤੀ ਨਹੀਂ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਇਸ 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਦੈਵੀ ਹੁਕਮ ਨਾਲ ਇਕਸੁਰ ਹੋਣਾ ਮਨੁਖ ਦੀ 
ਹੋਣੀ ਹੈ। 

3. ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦੀ ਉੱਤਮ ਜੀਵਨ ਜੁਗਤੀ ਜਪ ਜਾਂ ਸਿਮਰਨ ਹੈ। ` 
ਜਪੁਜੀ ਜ਼ਿਦਗੀ ਦੇ ਅਜਿਹੇ ਬੁਨਿਆਦੀ ਮਸਲਿਆਂ ਨੂੰ ਪੇਸ਼ ਕਰਨ ਕਰਕੇ 

ਅਤਿਐਤ ਗੈਭੀਰ ਰਚਨਾ ਹੈ ਤੇ ਰੈਭੀਰ ਪਾਠਕਾਂ ਦੇ ਧਿਆਨ ਦੀ.ਪਾਤਰ ਹੈ। 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਵਾਲਾਂ ਨੂੰ ਠਜਿਠਦੀ ਇਹ ਬਹੁਤ ਉੱਚੀ ਗੈਭੀਰਤਾ ਦਾ ਲਹਿਜਾ 

ਵਰਤਦੀ ਹੈ। ਕਿਧਰੇ ਵੀ ਇਹ ਇਨ੍ਹਾਂ ਮਹਾਨ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਨੂੰ ਛੱਡ ਕੇ_ਨਿਗੂਣੇ 

ਸਵਾਲਾਂ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ ਉਲਝਦੀ। ਇਸ ਦਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਕੋਣ ਵਿਸ਼ਵਾਰਥੀ ਹੈ- ਇਹ 

ਕਿਸੇ ਇੰਕ ਮਨੁੱਖੀ ਗਰੋਹ ਦੀਆਂ ਸਥਾਨਕ ਤੇ ਸਾਮਿਅਕ ਸਮੌਸਿਆਵਾਂ ਨੂੰ ਨਹੀਂ 

ਵਿਚਾਰਦੀ, ਨਾ ਇਹ ਸੀਮਤ ਜੀਵਨ ਤੇ ਤੰਗ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਆਗਿਆ ਦੇਂਦੀ ਹੈ। 
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ਅਜਿਹੇ ਉਚੇ ਵਿਸ਼ੇ ਤੇ ਗੈਭੀਰ ਵਤੀਰੇ ਦੇ ਕਾਰਨ ਇਸ ਦੀ ਗਿਣਤੀ ਸੈਸਾਰ 
ਸਾਹਿਤ ਦੀਆਂ ਚੋਟੀ ਦੀਆਂ ਰਚਨਾਵਾਂ ਵਿੱਚ ਕੀਤੀ ਜਾ ਸਕਦੀ ਹੈ। 

ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਸਾਹਿਤਕ ਕਲਾ ਆਪਣੇ ਮਹਾਨ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਾਵੇ 
ਉਤਰਦੀ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਓਨੀ ਹੀ ਗੈਭੀਰ ਹੈ ਜਿਨਾ ਇਸ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ। ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ ਡੂਘਾਈ ਵਿੱਚ ਉਤਰ ਕੇ ਲਿਖਦੇ ਹਨ, ਆਪਣੀ ਕਲਾ-. 
ਕੌਸ਼ਲਤਾ ਦੇ ਚਮਤਕਾਰ ਦਿਖਾਉਣ ਲਈ ਨਹੀਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਕਲਾ ਉੱਤਮ ਵੀ 
ਹੈ ਤੇ ਸੁੰਦਰ ਵੀ, ਪਰ ਇਹ ਗੁਣ ਸੈਂਚ ਨੂੰ ਉਘਾੜਨ ਲਈ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ, 
ਨਿਰੋਲ ਕਲਾ ਦੀ ਖ਼ਾਤਰ ਨਹੀਂ'। ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਬਿਬਾਵਲੀ, ਛੈਦ ਚਾਲ, ਲੈਅ ਤੋਲ, 
ਭਾਸ਼ਾ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ, ਸਭ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਹਨ ਤੇ ਇਸ ਦੀਆਂ ਲੋੜਾਂ ਅਨੁਸਾਰ 
ਵਿਉਂਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਇਸ ਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਕਰਨ ਲਈ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਇਨ੍ਹਾਂ 
ਕਲਾ-ਸਾਧਨਾਂ ਨੂੰ ਚੈਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਝਿਆ ਜਾਵੇ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕੀਤੇ ਬਜ਼ੀਰ 
ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਅਗ ਆਪਣੇ ਪੂਰੇ ਗੌਰਵ ਵਿੱਚ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੇ। 
ਜਪੁਜੀ ਕਲਾ ਹੈ ਤੇ ਕਲਾ ਕਲਪਣਾ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ 
ਨਿਭਾਉਂਦੀ ਹੈ। ਕਈ ਵਾਰੀ ਭਾਵੇ' ਪਾਠਕ ਕਲਪਣਾ ਦੀਆਂ ਉਡਾਰੀਆਂ ਵਿੱਚ 
ਉਲਝ ਕੇ ਕਲਾ ਦੇ ਐਤ੍ਰੀਵ ਅਰਥਾਂ ਨੂੰ ਗੁਹਿਣ ਨਹੀਂ ਕਰਦਾ ਪਰ ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ 
ਜੇ ਕਲਾ ਕਲਪਣਾ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾ ਲਵੇ ਤਾਂ ਉਹ ਪਾਠਕ ਦੀਆਂ ਮਾਨਸਕ 
ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਜਾਗਰਤ ਨਹੀਂ ਕਰ ਸਕਦੀ। ਜਾਗਰਤ ਮਾਨਸਕਤਾ 
ਹੀ ਕਲਾ ਦੀ ਸੂਖਮਤਾ ਨੂੰ ਛੁਹ ਸਕਦੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਸੂਖਮ ਵਿਚਾਰਾਂ, 
ਅਸਾਧਾਰਨ ਭਾਵਾਂ ਤੇ ਉੱਚੇ ਉਪਦੇਸ਼ਾਂ ਨੂੰ, ਨਿਪੁਨ ਕਲਾ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ 
ਪਾਠਕਾਂ ਤਕ ਪੁਚਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਕਲਾ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭਨਾਂ ਦੀ 
ਆਤਮਾ ਵਿੱਚ ਉਤਰਨ ਦਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਸਾਧਨ ਹੈ। 

ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਸੋਚ ਦੀ ਅਰਾਧਨਾ ਕੇਵਲ ਬੌਧਕ ਉਤਸੁਕਤਾ ਦੀ ਤ੍ਰਿਪਤੀ 
ਲਈ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ ਗਈ। ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਸੋਚ ਜੀਵਨ ਦੀ ਸਮੌਂਸਿਆ ਹੈ, ਦਰਸ਼ਨ- 
ਸਾਸ਼ਤ੍ਰ ਦੀ ਨਹੀਂ। ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਵਿਦਵਾਨ ਆਮ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਜਿਸ ਸੋਚ ਦੀ ਚਰਚਾ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਉਹ ਯਥਾਰਥ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਖ਼ੁਦ ਯਥਾਰਥ ਨੂੰ ਸੋਚ ਕਹਿਦੇ ਹਨ, ਇਸ ਦੇ ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਨਹੀਂ। “ਸਚਿਆਰਾ” 
ਹੋਣ ਦੀ ਸਮਸਿਆ ਇਸ ਸੈਂਚ ਨਾਲ ਅਭੇਦ ਹੋਣ ਦੀ ਸਮਸਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਨੂੰ 
ਕੇਵਲ ਬੋਧਕ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਜਾਣਨ ਦੀ ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵਾਸ ਹੈ ਕਿ' 
ਜੀਵਨ ਦੀ ਐਤਮ ਅਸਲੀਅਤ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖ ਭਾਵੇਂ ਆਪਣੀ ਬੁਧੀ ਨਾਲ ਜਾਣ 
ਸਕੇ, ਉਹ ਆਪਣੇ ਭਾਵਾਂ ਨਾਲ ਇਸ ਨਾਲ ਇੱਕ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਰਿਸ਼ਤਾ ਜ਼ਰੂਰ 
ਕਾਇਮ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਉਦੇਸ਼ ਇਸ ਰਿਸ਼ਤੇ ਦੀ ਚਿਤਰਕਾਰੀ 
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ਕਰਨੀ ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦੀ ਵਿਧੀ ਦਸਣੀ ਹੈ। ਜੀਵਨ ਦਾ ਸਾਰਾ ਸੋਚ ਕਦੇ 
ਵੀ ਜਾਣਿਆ ਨਹੀਂ ਜਾ ਸਕਦਾ ਪਰ ਇਸ ਨਾਲ ਕੁਝ ਰਿਸ਼ਤਾ ਕਾਇਮ ਹੋਣ 
ਨਾਲ ਇਸ ਦੀ ਜਿਨੀ ਕੁ ਸਮਝ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਉਹ ਵੀ ਜੀਵਨ ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਮਸਲੇ 
ਹੌਲ ਕਰਨ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਜੀਵਨ ਦੇ ਸੋਚ ਸੈਬੋਧੀ ਕੁਝ ਗਿਆਨ 
ਵੀ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਪਰ ਇਸ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਵਧੇਰੇ ਉਸ ਨਾਲ ਰਿਸ਼ਤਾ ਪੈਦਾ ਹੋਣ ਸਮੇ 
ਜੋ ਭਾਵ ਜਾਗਦੇ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਉਲੇਖ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਇੰਕ ਜ਼ਰੂਰੀ ਉਦੇਸ਼ 
ਸੋਚ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖੀ ਰਿਸ਼ਤੇ ਦੀ ਪ੍ਰਸੈਸਾ ਕਰਨੀ ਹੈ। ਇਸ ਰਿਸ਼ਤੇ ਦੇ ਤਿਨ ਐਗ 
ਹਨ- ਸੋਚ, ਇਸ ਨਾਲ ਅਭੇਦ ਹੋਣ ਵਾਲਾ ਮਨੁੱਖ ਤੇ ਇਸ ਅਭੇਦਤਾ ਦੀ 
ਵਿਧੀ। ਜਦੋਂ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਸੋਚ ਨਾਲ ਰਿਸ਼ਤੇ ਦੀ ਪ੍ਰਸੈਸਾ ਕੀਤੀ ਹੈ ਤਾਂ ਕਦੇ 
ਸੋਚ ਦੇ, ਕਦੇ ਸਚਿਆਰ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਤੇ ਕਦੇ ਸੋਚ ਨਾਲ ਜੁੜਨ ਦੀ ਜੁਗਤੀ ਦੇ 
ਸੋਹਲੇ ਗਾਏ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਸੋਚ ਵਲ ਨਿਰਪੋਂਖ, ਦੁਰਾਡਾ, ਠੰਢਾ ਜਾਂ ਓਪਰਾ 
ਜਿਹਾ ਵਤੀਰਾ ਧਾਰਨ ਨਹੀਂ ਕਰਦੀ। ਇਸ ਦਾ ਸੋਚ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਜੀਉਂਦਾ 
ਜਾਗਦਾ, ਨਿੱਘਾ, ਨੇੜੇ ਦਾ ਤੇ ਨਿੱਜੀ ਹੈ। ਇਹ ਬੁੱਧੀ, ਭਾਵ, ਕਲਪਣਾ, ਇੰਛਾ 
ਸ਼ਕਤੀ, ਸਭ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹਰਕਤ ਵਿੱਚ ਲਿਆ ਕੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ ਔਗੇ ਵਧ ਕੇ 
ਵੀ, ਸੋਚ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ ਹੋਣ ਦਾ ਤਰਲਾ ਲੈਂਦੀ ਹੈ। ਕਈ ਸਮੀਖਿਆਕਾਰ 
ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਅਜਿਹੇ ਸੈਮਿਲਤ ਲੌਂਛਣਾਂ ਨੂੰ ਦੇਖਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਪੁਮਾਣਿਕ (ਕਲਾਸੀਕਲ) 
ਰਚਨਾ ਕਹਿਦੇ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਨਾ ਥੋਧਕ-ਐਸ਼ ਪ੍ਰਧਾਨ ਕਵਿਤਾ ਹੈ ਨਾ ਭਾਵਕ- 
ਐਸ਼ ਪ੍੍ਧਾਨ। ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਧਾਨ ਐਸ਼ ਤਾਂ ਉਪਦੇਸ਼ਾਤਮਕ ਹੀ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੇ 
ਅਧੀਨ ਬੋਧਕ ਵਿਚਾਰ ਤੇ ਬਲਵਾਨ ਭਾਵ ਯੋਗ ਮਾਤਰਾ ਵਿੱਚ ਐਕਿਤ ਹੋਏ 
ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿਨਾਂ ਦੀ ਇਕਾਗਰਤਾ ਤੇ ਇਕਸੁਰਤਾ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਮੁੱਲ ਨੂੰ 
ਬਹੁਤ ਵਧਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਲਈ, ਜਿਸ ਢੰਗ ਨਾਲ, 
ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਹਲੂਣਾ ਦੇ ਕੇ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਉਜਾਗਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ ਉਸ ਨਾਲ 
ਇਸ ਦਾ ਸੁਹਜਾਤਮਕ ਪੋਖ ਵੀ ਬਹੁਤ ਉੱਤਮ ਬਣ ਗਿਆ ਹੈ। 

ਕਵਿਤਾ ਵਿੱਚ ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਜਗਾਉਣ ਦਾ ਕੈਮ ਆਮ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਬਿਬਾਵਲੀ 
ਜਾਂ ਮਿਥਿਹਾਸਾਵਲੀ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਇਹ ਦੋਵੇਂ ਯੋਗ ਵਿਧੀ ਨਾਲ 
ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਬਿਥਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਛੋਟੇ ਤੇ ਵੱਡੇ ਦੋਹਾਂ ਆਕਾਰਾਂ ਵਿੱਚ ਹੁੰਦੀ ਹੈ 
“ਮਤਿ ਵਿਚਿ ਰਤਨ ਜਵਾਹਰ ਮਾਣਿਕ ਜੇ ਇਕ ਗੁਰ ਕੀ ਸਿਖ ਸੁਣੀ” ਤੁਕ 
ਵਿੱਚ ਰਤਨ, ਜਵਾਹਰ, ਮਾਣਿਕ ਬਿਬ ਹਨ ਜੋ ਉਪਰੋਂ ਪਦਾਰਥਕ ਵਸਤਾਂ ਹਨ 
ਪਰ ਐਤ੍ਰੀਵ ਅਰਥਾਂ ਵਿੱਚ ਮਾਨਸਕ ਵਸਤਾਂ ਜਾਂ ਅਵਸਥਾਵਾਂ ਦੇ ਸੂਚਕ ਹਨ। 
ਇਥੇ ਇਹ ਬਿੰਬ ਰੂਪਕ ਅਲੈਕਾਰ ਬਣਾ ਕੇ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। “ਕੀਟਾਂ ਐਦਰਿ 
ਕੀਟੁ ਕਰਿ” ਵਾਕੈਸ਼ ਵਿਚ ਕੀੜੇ ਦਾ ਬਿਬ ਰੂਪਕ ਅਲੈਕਾਰ ਦੀ ਸ਼ਕਲ ਵਿੱਚ ਹੈ 
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ਤੇ ਐੜੀਵ ਅਰਥਾਂ ਵਿੱਚ ਨੀਚਤਾ ਦਾ ਸੁਝਾ ਦੇਂਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਬਹੁਤ ਛੋਟੇ ਆਕਾਰ 
ਦੇ ਬਿ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਤੋਂ` ਜ਼ਰਾ ਵੌਡੇ ਆਕਾਰ ਦੇ ਬਿੰਬਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਇਹ ਹੈ : 

ਭਰੀਐ ਹਥੁ ਪੈਰੁ ਤਨੁ ਦੇਹ॥ ਪਾਣੀ ਧੋਤੈ ਉਤਰਸੁ ਖੇਹ॥ 

ਮੂਤ ਪਲੀਤੀ ਕਪੜੁ ਹੋਇ॥ ਦੇ ਸਾਬੂਣੁ ਲਈਐ ਓਹ ਧੋਇ॥ 

ਭਰੀਐ ਮਤਿ ਪਾਪਾ ਕੈ ਸੈਗਿ॥ ਉਹ ਧੋਪੈ ਨਾਵੈ ਕੈ ਰੈਗਿ॥ 

ਮਿਟੀ ਭਰੇ ਸਗੀਰ ਨੂੰ ਪਾਣੀ ਨਾਲ ਧੋਣਾ ਤੇ ਮੂਤ ਨਾਲ ਗੈਦੇ ਹੋਏ 
ਕਪੜਿਆਂ ਨੂੰ ਸਾਬਣ ਨਾਲ ਧੋਣਾ, ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਾਂਤ ਅਲੰਕਾਰ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪੁਕਰਣ 
ਵਿੱਚ ਪਾਪਾਂ ਨਾਲ ਮੈਲੀ ਹੋਈ ਮਤ ਦਾ ਨਾਮ ਨਾਲ ਨਿਰਮਲ ਹੋਣਾ ਆਸਾਨੀ 
ਨਾਲ ਸਮਝ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। 'ਮਤਿ' ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਹੈ, ਪਰ ਸਰੀਰ, ਕਪੜੇ, ਪਾਣੀ ਤੇ 
ਸਾਬਣ ਸਭ ਸਥੂਲ ਤੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਵਸਤਾਂ ਹਨ। ਬਿਥ ਦਾ ਇੰਕ ਕਰਤੱਵ ਸੂਖਮ 
ਜਾਂ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਨੂੰ ਸਥੂਲ ਜਾਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ਮਮਾਨ ਦੀ ਸਹਾਇਤਾ ਨਾਲ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨਾ 
ਹੈ। ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਾਨ ਜਾਂ ਇਦ੍ ਰਾਵੀ ਵਸਤਾਂ ਨਾਲ ਸਾਡੇ ਭਾਵ ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਜੁੜਦੇ 
ਹਨ ਤੇ ਆਸਾਨੀ ਨਾਲ ਹੀ ਜਾਗਦੇ ਹਨ। ਰਤਨ, ਜਵਾਹਰ, ਮੋਤੀਆਂ ਨੂੰ 
ਸੁਣਦਿਆਂ ਜਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਆਕਾਰ ਸਾਡੀ ਕਲਪਣਾ ਦੀਆਂ ਅੱਖਾਂ ਸਾਹਮਣੇ 
ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਆਪਣੇ ਆਪ ਸਾਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਥਿੰਚ ਪੈਂਦੀ ਹੈ-ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਚਮਕ 
ਯਾਦ ਆ ਕੇ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਉੱਚੀ ਕੀਮਤ ਦਾ ਖ਼ਿਆਲ ਆ ਕੇ, ਜਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਦੁਰਲਭਤਾ ਸੋਚ ਕੇ। ਇਹੋ ਜਹੇ ਸੈਸਕਾਰ ਸਾਡੇ ਐਦਰ ਇੰਕ ਭਾਵਕ ਵਾਤਾਵਰਨ 
ਪੈਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ ਜਿਸ ਵਿੱਚ ਰਤਨ, ਜਵਾਹਰ, ਮੋਤੀਆਂ ਦੇ ਐਤ੍ਰੀਵ ਅਰਥ 
(ਸਦਾਚਾਰਕ ਜਾਂ ਆਤਮਕ ਗੁਣ) ਵੀ ਖਿੰਚ-ਦਾਇਕ ਪੁਤੀਤ ਹੋਣ ਲੌਂਗ ਪੈਂਦੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟਮਮਾਨ ਵਸਤਾਂ ਨਾਲ ਜਾਗੇ ਭਾਵ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਵਸਤਾਂ ਨਾਲ 
ਜਾ ਜੁੜਦੇ ਹਨ। ਬਿਥ ਦਾ ਇਹੀ ਮੁਖ ਰੋਲ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। “ਕੀਟਾ ਐਦਰਿ ਕੀਟੁ” 
ਵਾਕੈਸ਼ ਸੁਣਦਿਆਂ ਸਾਡੀ ਕਲਪਣਾ ਸਾਹਮਣੇ ਜੋ ਦ੍ਰਿਸ਼ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਉਹ 
ਸੈਕੋਚ, ਘਿਰਣਾ ਤੇ ਘਟੀਆਪਣ ਦੇ ਅਹਿਸਾਸ ਜਗਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਇਹੀ ਭਾਵ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਅਭਿਮਾਨੀ ਲੋਕਾਂ ਨਾਲ ਸੈਥੇਧਿਤ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੋਣੀ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ, ਸਮਾਜਕ ਤੌਰ ਉੱਤੇ, ਨੀਵੀਂ ਦਰਸਾ ਰਹੇ ਹਨ : 

ਜੇ ਜੁਗ ਚਾਰੇ ਆਰਜਾ ਹੋਰ ਦਸੂਣੀ ਹੋਇ॥ 

ਨਵਾ ਖੰਡਾ ਵਿਚਿ ਜਾਣੀਐ ਨਾਲਿ ਚਲੈ ਸਭੁ ਕੋਇ॥ 

ਚੋਗਾ ਨਾਉ ਰਖਾਇ ਕੇ ਜਸੁ ਕੀਰਤਿ ਜਗਿ ਲੇਇ॥ 

ਜੇ ਤਿਸੁ ਨਦਰਿ ਨ ਆਵਈ ਤ ਵਾਤ ਨ ਪੁਛੈ ਕੇ॥ 

ਕੀਟਾ ਐਦਰਿ ਕੀਟੁ ਕਰਿ ਦੋਸੀ ਦੋਸੁ ਧਰੇ॥ 

ਇਸੇ. ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਰੀਰ ਦੇ ਇਸ਼ਾਨਾਨ ਤੇ ਵਸਤਰਾਂ ਦੀ ਧੁਆਈ ਦਾ ਜ਼ਿਕਰ 
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ਸਾਡੇ ਮਨਾਂ` ਵਿੱਚ ਸਫ਼ਾਈ ਦੇ ਸੈਸਕਾਰ ਜਗਾ ਜੋ ਪ੍ਰਸੇਸਾ ਦੇ ਭਾਵ ਉਤਪੇਨ 
ਕਰਦਾ ਹੈ ਉਹ ਹੀ ਨਾਮ ਦੁਆਰਾ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਬੁੰਧੀ ਦੀ ਨਿਰਮਲਤਾ ਨਾਲ ਜੁੜ 
ਜਾਂਦੇ ਹਨ। ਇਕ ਉੱਜਲ ਤੇ ਰੌਸ਼ਨ ਦਿਮਾਗ਼ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਸਭਾਵਨਾ ਸਾਨੂੰ 
ਨਾਮ ਵਲ ਖਿਚਦੀ ਹੈ। ਸੋ_ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਅਤਿਐਤ ਗੈਭੀਰ ਹੋਣ ਦੇ 
ਬਾਵਜੂਦ, ਕਵੀ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਕਲਪਣਾ, ਸੁਹਜਮਈ ਬਿੰਬਾਂ ਦੀ ਰਚਨਾ 
ਦੁਆਰਾ, ਇਸ ਵਿੱਚ ਇਕ ਰਸ ਤੇ ਅਨੰਦ ਭਰਪੂਰ ਵਾਤਾਵਰਣ ਖਿਲਾਰੀ ਜਾਂਦੀ 
ਹੈ। ਉਪਰੋਕਤ ਕਿਸਮ ਦੇ ਛੋਟੇ ਛੋਟੇ ਆਕਾਰ ਦੇ ਬਿਬਾਂ ਤੋਂ ਘੜੇ ਗਏ ਰੂਪਕਾਂ ਤੋਂ 
ਸਿਵਾ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ ਦੇ ਬਿੰਬਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ਤਾ ਹੈ। ਸਾਧਾਰਨ 
ਢੰਗ ਨਾਲ ਬਿੰਬਾਂ, ਅਲੈਕਾਰਾਂ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਤਾਂ ਹਰ ਕਵੀ ਕਰ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਪਰ 
ਮਹਾਂਕਵੀ ਆਪਣੀ ਬਿਬਾਵਲੀ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਵੌਂਡੇ ਕੈਮ ਲੈਂਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਇਸ ਪੌਥੋਂ' 
ਉੱਤਮ ਪੋਧਰ ਦੀ ਕਵਿਤਾ' ਹੈ। ਇਸ ਵਿੱਚ ਇੰਕ ਖ਼ਾਸ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਬਿਬਾਵਲੀ 
ਨੂੰ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਅਤ ਤੌਕ ਲਗਾਤਾਰ ਕਾਇਮ ਰਖਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਉਸ ਦੁਆਰਾ 
ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੀ ਫ਼ਿਲਾਸਫ਼ੀ, ਇਸ ਵਿੱਚ ਉਤਪੈਨ ਕੀਤੇ ਭਾਵ ਤੇ ਇਸ ਰਾਹੀਂ 
ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਉਪਦੇਸ਼ ਸਭ ਨਾ ਸਿਰਫ਼ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੋਏ ਹਨ, ਸਗੋਂ ਖਿਚਦਾਇਕ ਵੀ 
ਬਣ ਗਏ ਹਨ। 

ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਅਜਿਹੇ ਸਰਵ-ਪ੍ਰਵੇਸ਼ਕ ਬਿੰਬ ਨੂੰ ਵਿਚਾਰਣ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਇੱਕ 
ਵਿਚਕਾਰਲੇ ਮੇਲ ਦੇ ਬਿਬ ਦੀ ਕੁਝ ਵਿਆਖਿਆ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ ਤਾਂ ਕਿ ਵੱਡੇ ਆਕਾਰ 
ਦੀ ਬਿਬਾਵਲੀ ਦੀ ਬਣਤਰ ਚੇਗੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਮਝ ਆ ਜਾਏ। ਐਤਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕੇ ਨੇ ਇੰਕ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਅਲੈਕਾਰ ਵਰਤ ਕੇ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਘਾੜਤ ਦੇ 
ਵਿਸਥਾਰ ਦੌਸੇ ਹਨ : 

ਜਤੁ ਪਾਹਾਰਾ ਧੀਰਜ ਸੁਨਿਆਰੁ॥ ਅਹਿਰਣਿ ਮਤਿ ਵੇਦੁ ਹਥਿਆਰੁ॥ 

ਭਉ ਖਲਾ ਅਗਨਿ ਤਪ ਤਾਉ॥ ਭਾਂਡਾ ਭਾਉ ਅੰਮ੍ਰਿਤ ਤਿਤੁ ਢਾਲਿ॥ 

ਘੜੀਐ ਸਬਦੁ ਸਚੀ ਟਕਸਾਲ॥ ਜਿਨ ਕਉ ਨਦਰਿ ਕਰਮੁ ਤਿਨ ਕਾਰ॥ 

ਨਾਨਕ ਨਦਰੀ ਨਦਰਿ ਨਿਹਾਲ॥ ੩੮॥ 

ਇਥੇ ਸਾਰੀ ਪਉੜੀ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ ਥਿਬ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦੇ 
ਐਤਰਗਤ ਪਾਹਾਰਾ, ਸੁਨਿਆਰੁ, ਅਹਿਰਣਿ, ਹਥਿਆਰੁ, ਆਦਿਕ ਛੋਟੇ ਛੋਟੇ ਥਿੱਥ 
ਹਨ ਜੋ ਟਕਸਾਲ ਦੇ ਭਾਗ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚੋ ਹਰੇਕ ਬਿੰਥ ਮਾਨਸਕ ਜਾਂ 
ਸਦਾਚਾਰਕ ਗੁਣਾਂ ਦਾ ਸੂਚਕ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਵੀ ਟਕਸਾਲ ਦਾ ਬਿੱਥ 
ਹੈ ਅਤੇ ਇਸ ਦੇ ਅੰਗਾਂ ਵਿੱਚ ਵੀ ਟਕਸਾਲ ਦੇ ਭਾਗਾਂ ਦੇ ਬਿੰਬ ਹਨ। ਇਹੋ ਦੁਹਰਾ 
ਥਿਥ-ਪੂਯੋਗ ਅਠਾਈਵੀਂ ਪਉੜੀ “ਮੁਦਾ ਸਤੁ” ਵਿੱਚ ਹੈ। ਇਨਹਾਂ ਦਾ ਮਕ ਕਲਾ 
ਕਰੋ ਸਤਾਈਵੀਂ' ਪਉੜੀ ਦੇ ਥਿਥ ਪ੍ਰਯੋਗ ਨਾਲ। ਉਥੇ ਸਮੁਚੇ ਬਿੰਥ ਦੀ ਵਰਤੋਂ 
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ਸਾਰੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਹੋਈ ਹੈ, ਪਰ ਇਸ ਬਿਬ ਦੇ ਵੱਖ-ਵੱਖ ਭਾਗ ਦੋ ਅਰਥ ਨਹੀਂ' 
ਦੇਂਦੇ। ਇਹ ਸੋਦਰ ਦੀ ਪਉੜੀ ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਮਾਨੋ ਸਿਖਰ ਹੈ। ਇਸ ਵਿੱਚ ਵਿਸ਼ਾ 
ਤੇ ਭਾਵ ਦੋਵੇਂ ਬਹੁਤ ਬਲਵਾਨ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਪੇਸ਼ ਹੋਏ ਹਨ ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਬਿਬਾਵਲੀ 
ਵੀ ਸਾਰੀ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਬਿਬਾਵਲੀ ਨੂੰ ਯਕਦਮ ਤੇਜ਼ ਘੁਮਾਟੀ ਦੇ ਕੇ ਬਿਜਲੀ ਦੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਚਮਕਾ ਦੇਂਦੀ ਹੈ। ਸੋਦਰ ਦੇ ਨਾਂ ਤੋਂ ਹੀ ਪਰਗਟ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਰੌਥ ਦੇ ਨਿਵਾਸ 
ਅਸਥਾਨ ਦਾ ਚਿੱਤਰ ਹੈ। ਇਸ ਵਿੱਚ ਰੌਂਬੀ ਨਿਵਾਸ ਨੂੰ ਇੰਕ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਦਰਬਾਰ 
ਦੇ ਰੂਪਕ ਵਿੱਚ ਢਾਲਿਆ ਹੈ ਤੇ ਰੌਂਥ ਨੂੰ ਇੰਕ ਪ੍ਰਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਸ਼ਹਿਨਸ਼ਾਹ ਨਾਲ 
ਤੁਲਨਾ ਦਿੱਤੀ ਹੈ : ੍ 
ਸੋ ਪਾਤਿਸਾਹੁ ਸਾਹਾ ਪਾਤਿਸਾਹਿਬੁ ਨਾਨਕ ਰਹਣੁ ਰਜਾਈ॥ ੨੭॥ 
ਸਾਰੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਇਸ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਵਿਸਥਾਰ ਹਨ ਜਾਂ ਅਰਸ਼ੀ ਸ਼ਹਿਨਸ਼ਾਹ 
ਦੀ ਉਸਤਤ ਹੈ। ਇਹ ਉਸਤਤ ਦੋ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੀ ਹੈ-ਕਈਆਂ ਤੁੱਕਾਂ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ 
ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਸਿੰਧੀ ਆਪ ਰੋਂਥ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਕੀਤੀ ਹੈ, ਜਿਵੇਂ : 
ਸੋਈ ਸੋਈ ਸਦਾ ਸਚੁ ਸਾਹਿਬੁ ਸਾਚਾ ਸਾਚੀ ਨਾਈ॥ 
ਹੈ ਭੀ ਹੋਸੀ ਜਾਇ ਨ ਜਾਸੀ ਰਚਨਾ ਜਿਨਿ ਰਚਾਈ॥ 
ਪਰ ਬਹੁਤੀਆਂ ਤੁੱਕਾਂ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਅਨੇਕਾਂ ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਨੂੰ ਰੋਂਥ ਦੇ 
ਸੋਹਲੇ ਗਾਉਂਦੇ ਦਰਸਾਇਆ ਹੈ : 
ਗਾਵਹਿ ਸਿਧ ਸਮਾਧੀ ਅੰਦਰਿ ਗਾਵਨਿ ਸਾਧ ਵਿਚਾਰੇ॥ 
ਗਾਵਨਿ ਜਤੀ ਸਤੀ ਸੈਤੋਖੀ ਗਾਵਹਿ ਵੀਰ ਕਰਾਰੇ॥ 
ਗਾਵਨਿ ਪੋਡਿਤ ਪੜਨਿ ਰਖੀਸਰੁ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਵੇਦਾ ਨਾਲੇ॥ 
ਗਾਵਹਿ ਮੋਹਣੀਆਂ ਮਨੁ ਮੋਹਨਿ ਸੁਰਗਾ ਮਛ ਪਾਇਆਲੇ॥ 
ਇਸ ਇਲਾਹੀ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਤਖ਼ਤ, ਚੈਦੋਆ, ਚੌਰ, ਦਰਬਾਨ, ਕਪੜੇ, 
ਤੂਸ਼ਣ, ਤਸਵੀਰਾਂ, ਝਡੇ ਆਦਿਕ ਦੀ ਚਿੰਤਰਕਾਰੀ ਉੱਕਾ ਨਹੀਂ ਕੀਤੀ, ਫਿਰ ਵੀ 
ਇਹ ਇੰਕ ਅਤਿਐਤ ਸ਼ਾਹਾਨਾ ਦਰਬਾਰ ਹੈ। ਇਸ ਦੇ ਦੋ ਕਾਰਨ ਹਨ- ਇਕ ਇਹ 
ਕਿ ਔਖਾਂ ਨੂੰ ਚੁਧਿਆਉਣ ਵਾਲੀ ਸਮੇਂਗਰੀ ਦੀ ਥਾਂ ਇਸ ਵਿੱਚ ਕੈਨਾਂ ਨੂੰ 
ਮਸਤਾਉਣ ਵਾਲੇ ਸੈਗੀਤ ਦਾ ਸੁਝਾ ਹੈ : 
ਸੋ ਦਰੁ ਕੇਹਾ ਸੋ ਘਰੁ ਕੇਹਾ ਜਿਤੁ ਬਹਿ ਸਰਬ ਸਮਾਲੇ॥ 
ਵਾਜੇ ਨਾਦ ਅਨੇਕ ਅਸੈਖਾ ਕੇਤੇ ਵਾਵਣਹਾਰੇ॥ 
ਕੇਤੇ ਰਾਗ ਪਰੀ ਸਿਉ ਕਹੀਅਨਿ ਕੇਤੇ ਗਾਵਣਹਾਰੇ॥ 
ਦੂਸਰੇ ਇਹ ਕਿ ਇਸ ਦੇ ਦਰਬਾਰੀ ਖ਼ੁਦ ਬਹੁਤ ਉਚੀਆਂ ਪਦਵੀਆਂ ਦੇ 
ਮਾਲਕ ਹਨ। ਉੱਪਰ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਮਨੁੱਖੀ ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦਿੱਤੇ ਹਨ ਉਹ 
ਸਾਧਾਰਨ ਮਨੁੱਖ ਨਹੀਂ, ਮਨੁੱਖ ਜਾਤੀ ਵਿੱਚੋਂ ਸਿਰਕੋਂਢ ਹਨ-ਸਰੀਰਕ ਗੁਣਾਂ 
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ਕਰਕੇ, ਬੌਧਕ ਤੇ ਮਾਨਸਕ ਗੁਣਾਂ ਕਰਕੇ, ਜਾਂ ਸਦਾਚਾਰਕ ਤੇ ਆਤਮਕ ਗੁਣਾਂ 
ਕਰਕੇ। ਮਨੁੱਖੀ ਦਰਬਾਰੀਆਂ ਤੋਂ ਇਲਾਵਾ ਇਸੇ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਸ਼ੋਭਾ ਵਧਾਉਣ 
ਵਾਲੇ ਅਨੇਕਾਂ ਦੈਵੀ ਲੋਕ ਹਨ : 
ਗਾਵਹਿ ਚਿਤੁ ਗੁਪਤੁ ਲਿਖਿ ਜਾਣਹਿ ਲਿਖ ਲਿਖ ਧਰਮੁ ਵੀਚਾਰੇ॥ 
ਗਾਵਹਿ ਈਸਰੁ ਬਰਮਾ ਦੇਵੀ ਸੋਹਨਿ ਸਦਾ ਸਵਾਰੇ॥ 
ਗਾਵਹਿ ਇਦ ਇੰਦਾਸਣਿ ਬੈਠੇ ਦੇਵਤਿਆ ਦਰਿ ਨਾਲੇ॥ 
ਦੈਵੀ ਹਸਤੀਆਂ ਨੂੰ ਅਸੀਂ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਕਹਿੰਦੇ ਹਾਂ ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ 
ਸਮਕਾਲੀਆਂ ਲਈ ਉਹ ਸਾਡੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਅਦ੍ਰਿਸ਼ਟ ਨਹੀਂ ਸਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉਹ ਉਸੇ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਆਪਣੇ ਸਥੂਲ ਆਲੇ ਦੁਆਲੇ ਦਾ ਭਾਗ ਜਾਪਦੀਆਂ ਸਨ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਮਨੁੱਖ ਜਾਂ ਪਰਕਿਰਤੀ। ਉਹ ਲੋਕ ਇੰਦਰ ਸਭਾ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਨਾਲ ਵੀ ਇਵ ਹੀ 
ਪਰਿਚਤ ਸਨ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਨਾਟਕਕਾਰਾਂ ਦੇ ਰੋਗ ਮੈਚ ਨਾਲ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ 
ਇਲਾਹੀ ਦਰਬਾਰ ਨੂੰ ਲੋਕਾਂ ਦੀਆਂ ਜਾਣੀਆਂ ਪਛਾਣੀਆਂ ਇਦਰ ਸਭਾਵਾਂ' ਤੋਂ 
ਬਹੁਤ ਵਿਸ਼ਾਲ ਤੇ ਮਹਾਨ ਦਰਸਾਉਣ ਲਈ ਇੰਦਰ ਤੇ ਹੋਰ ਅਨੇਕਾਂ ਦੇਵਤੇ ਉਸ 
ਦੇ ਭਾਗ ਬਣਾ ਦਿਤੇ ਹਨ ਤੇ ਲੋਕ ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਤਕੜਾ ਹਲੂਣਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਏਡੇ ਉੱਚੇ ਤੇ ਵੱਡੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਚਿਤਨ ਪਾਠਕ ਦੇ ਮਨ ਨੂੰ ਮਹਾਨਤਾ ਦੇ 
ਸੈਸਕਾਰਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਕਰ ਦੇਂਦਾ ਹੈ। ਕਿਹੜਾ ਦੁਨਿਆਵੀ ਜਾਂ ਦੈਵੀ ਦਰਬਾਰ 
ਇਸ ਅਨੋਖੇ ਦਰਬਾਰ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਕਰ ਸਕਦਾ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਦਰਥਾਰੀਆਂ ਦੀ 
ਲਿਸਟ, ਮਨੁੱਖਾਂ ਤੇ ਦੇਵੀ ਦੇਵਤਿਆਂ ਤੋਂ ਉਪਰੈਤ ਤੌਤਾਂ, ਰਤਨਾਂ, ਖਾਣੀਆਂ ਤੇ 
ਬ੍ਹਿਸੈਡਾਂ ਤਕ ਨੂੰ ਆਪਣੇ ਵਿੱਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਕੇ ਵੀ ਅਧੂਰੀ ਰਹਿ ਜਾਂਦੀ ਹੈ : 
(ਉ) ਗਾਵਹਿ ਤੁਹਨੋ ਪਉਣੁ ਪਾਣੀ ਬੈਸਤਰੁ ਗਾਵੈ ਰਾਜਾ ਧਰਮੁ ਦੁਆਰੇ॥ 
(ਅ) ਗਾਵਨਿ ਰਤਨ ਉਪਾਏ ਤੇਰੇ ਅਠਸਠਿ ਤੀਰਥ ਨਾਲੇ ॥ 
ਗਾਵਹਿ ਜੋਧ ਮਹਾਬਲ ਸੂਰਾ ਗਾਵਹਿ ਖਾਣੀ ਚਾਰੇ॥ 
ਗਾਵਹਿ ਖੰਡ ਮੈਡਲ ਵਰਭੇਡਾ ਕਰਿ ਕਰਿ ਰਖੇ ਧਾਰੇ॥ 
ਸੇਈ ਤੁਧਨੋ ਗਾਵਹਿ ਜੋ ਤੁਧੁ ਭਾਵਨਿ ਰਤੇ ਤੇਰੇ ਭਗਤ ਰਸਾਲੇ। 
ਰੋਰ ਕੇਤੇ ਗਾਵਨਿ ਸੇ ਮੈ ਚਿਤਿ ਨ ਆਵਨਿ ਨਾਨਕੁ ਕਿਆ ਵੀਚਾਰੇ॥ 
ਪਰ ਜੇ ਸੁਨਿਆਰੇ ਦੀ ਟਕਸਾਲ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਸ ਇਲਾਹੀ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਬਿੰਬ 
ਨੂੰ ਐਗ ਸੈਗ ਕਰਕੇ ਹਰੇਕ ਐਗ ਦੇ ਐਤ੍ੀਵ ਅਰਥ ਲੌਂਭਣ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰੀਏ 
ਤਾਂ ਇਹ ਯਤਨ ਅਸਵਲ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਵਰਣਨ ਰਾਹੀਂ ਜੋ 
ਅਧਿਆਤਮਕ ਅਰਥ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਸੁਝਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ ਉਹ ਸਮੁੰਚੇ ਬਿਬ 
ਵਿੱਚੋਂ ਹੀ ਨਿਕਲ ਸਕਦੇ ਹਨ, ਇਸ ਦੇ ਭਾਗਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਰਾਹੀਂ ਸਭ 
ਤੋਂ ਪਹਿਲਾ ਅਰਥ ਤਾਂ ਇਹ ਸੁਝਦਾ ਹੈ ਕਿ ਰੌਥ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਬਹੁਤ ਵੱਡੀ ਹੈ। 
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ਜਿਹੜੀ ਸਾਰੀ ਸਿ੍‌ਿਸ਼ਟੀ ਰਾਹੀਂ ਜਸ ਕੀਤਿਆਂ ਵੀ ਨਹੀਂ ਮੁਕਦੀ। ਇਹ ਅਰਥ 
ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਤੀਜੀ ਪਉੜੀ ਦੇ ਕੇਂਦਰੀ ਨੁਕਤੇ ਦੀ ਮਾਨੋ ਵਿਆਖਿਆ ਹੈ : 

ਕਥਨਾ ਕਥੀ ਨ ਆਵੈ ਤੋਟਿ॥ ਕਥਿ ਕਥਿ ਕਥੀ ਕੋਟੀ ਕੋਟਿ ਕੋਟਿ॥ 

ਦੂਸਰਾ ਅਰਥ ਇਹ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਰੌਥ ਦੇ ਹੁਕਮ ਅਧੀਨ 
ਹੈ। ਜਿਹੜੇ ਤੌਤ, ਬ੍ਰਹਿਮੈਡ, ਮਨੁੱਖ, ਦੇਵਤੇ ਤੇ ਰਤਨ ਰੌਂਥ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਵਿੱਚ ਸਜੇ 
ਹੋਏ, ਅਦਬ ਨਾਲ, ਉਸ ਦੀ ਮਹਿਮਾ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ, ਉਹ ਨਿਸ਼ਚੇ ਉਸ ਦੀ 
ਸਰਬ=ਸ਼ਕਤੀਮਾਨਤਾ ਨੂੰ ਪ੍ਰਵਾਨ ਕਰਦੇ ਹਨ : 

ਰੈਗੀ ਰੈਗੀ ਭਾਤੀ ਕਰਿ ਕਰਿ ਜਿਨਸੀ ਮਾਇਆ ਜਿਨਿ ਉਪਾਈ॥ 

ਕਰਿ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਕੀਤਾ ਆਪਣਾ ਜਿਵ ਤਿਸ ਦੀ ਵਡਿਆਈ॥ 

ਜੋ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਸੋਈ ਕਰਸੀ ਹੁਕਮੁ ਨ ਕਰਣਾ ਜਾਈ॥ 

ਸੋ ਪਾਤਿਸਾਹੁ ਸਾਹਾ ਪਾਤਿਸਾਹਿਬੁ ਨਾਨਕ ਰਹਣੁ ਰਜਾਈ॥ 

ਤੀਸਰਾ ਅਰਥ ਇਹ ਨਿਕਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਰੌਬ ਦੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਦਾ ਕੋਈ ਐਤ 
ਨਹੀਂ। ਇਸ ਵਿੱਚ ਮਨੁੱਖ ਤੇ ਪਰਕਿਰਤੀ, ਅਰਸ਼ ਤੇ ਫ਼ਰਸ਼, ਸੁਰਗ ਲੋਕ, ਮਾਤ 
ਲੋਕ, ਪਾਤਾਲ ਲੋਕ, ਸਭ ਸ਼ਾਮਲ ਹਨ ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਵਿਸ਼ਾਲਤਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਨੂੰ 
ਸਮੇਟ ਕੇ ਵੀ ਅਗੇ ਵਧਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਰੌਬ ਦੀ ਰਚਨਾ ਬੇਐਤ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ 
'ਉਹ ਆਪ ਵੀ ਬੇਅਤ ਤੇ ਮਹਾਨ ਹੈ। ਇਹ ਤਿੰਨੇ ਅਰਥ ਸਾਰੀ ਜਪੁਜੀ ਦੀ 
ਫ਼ਿਲਾਸਫ਼ੀ ਦਾ ਸਾਰਐਸ਼ ਹਨ। ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਗਟ 
ਨਹੀਂ ਕੀਤਾ ਗਿਆ, ਇੰਕ ਅਦੁੱਤੀ ਬਿਬ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੁਆਰਾ ਨਿਰੂਪਣ ਕੀਤਾ' 
ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ ਇੰਕ ਵੌਂਡਾ ਲਾਭ ਇਹ ਹੋਇਆ ਹੈ ਕਿ ਜਪੁਜੀ ਦੀ 
ਫ਼ਿਲਾਸਫ਼ੀ ਭਾਵਾਂ ਤੋਂ ਨਿਰਲੇਪ ਨਹੀਂ' ਰਹੀ॥ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਆਪਣੇ ਨਿਰੈਕਾਰ ਦੀ 
ਮਹਾਨਤਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿਨਾਂ ਅਰਥਾਂ ਰਾਹੀਂ ਉਘਾੜ ਗਏ ਹਨ-ਉਸ ਦੀ ਉਸਤਤ 
ਹੁੰਦੀ ਦਸ ਕੇ ਜਾਂ ਕਰ ਕੇ, ਉਸ ਦੀ ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾ ਕੇ, 
ਉਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਦੀ ਬੇਅਤਤਾ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਕਰਵਾ ਕੇ। ਉਹ ਰੌਂਬ ਤੇ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਦਾ ਸੈਥੋਧ ਦਸਦੇ ਹੋਏ ਫ਼ਿਲਾਸਫ਼ਰ ਹਨ ਪਰ ਰਥ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਾਉਂਦੇ 
ਰੋਏ ਕਵੀ ਹਨ। ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਦਾ ਬਿਬ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਦੋਵੇਂ ਮਤਵ 
ਸਿਧ ਕਰਦਾ ਹੈ-.ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੇ ਸੋਚ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ _ਕਰਨ ਦੇ ਤੇ ਉਸ ਨਾਲ 
ਆਪਣੇ ਰਿਸ਼ਤੇ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਦਸਣ ਦੇ। ਇਹ ਰਿਸ਼ਤਾ ਦੋਹਰਾ ਹੈ। ਇੰਕ ਪਾਸੇ ਉਹ 
ਅਰਸ਼ੀ ਮਾਲਕ ਦੀ ਪ੍ਰੈਭੂਤਾ ਦੇਖ ਕੇ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ ਹੈਦੇ ਹਨ, 
ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ ਉਸ ਦੀ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਲਈ ਪ੍ਰੇਰਤ ਹੁੰਦੇ, ਨਿਮਰਤਾ ਭਾਵ 
ਅਨੁਭਵ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਲਈ ਤਤਪਰਤਾ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ 
ਦਾ ਵੀ ਸਾਰਐਸ਼ ਹੈ। ਸੋ ਸਿਧ ਹੈ ਕਿ ਸੋਦਰ ਦੀ ਪਉੜੀ ਦੀ ਸਮਗਰੀ ਤੇ 
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ਬਿਥਾਵਲੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਬਹੁਪੈਂਖੀ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਪੂਰਾ ਸਾਥ ਦੇਂਦੀ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਉੱਤਮ 
ਕਲਾ ਬਣਾਉਂਦੀ ਹੈ। 

ਇਹ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦਾ ਬਿਬ ਸੋਦਰ ਵਾਲੀ ਪਉੜੀ ਤੋਂ ਸਿਵਾ ਜਪੁਜੀ ਦੀਆਂ 
ਹੋਰ ਵੀ ਕਈ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਹੇਠ ਲਿਖੀਆਂ ਸਤਰਾਂ, ਵੇਖ-ਵੌਖ 
ਲਫ਼ਜ਼ਾਂ ਦੇ ਪ੍ਯੋਗ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ, ਇਸੇ ਬਿਬ ਨੂੰ ਪੁਮਾਣਿਤ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ : 
(ਉ) 'ਹੁਕਮੀ" ਹੁਕਮੁ ਚਲਾਏ ਰਾਹੁ॥ (ਪਉੜੀ ੩) 
(ਅ) ਸਾਚਾ 'ਸਾਹਿਬੁ” ਸਾਚੁ ਨਾਇ ਭਖਿਆ ਭਾਉ ਅਪਾਰੁ॥ (ਪਉੜੀ 8) 
(ਏ) ਵਡਾ 'ਸਾਹਿਬੁ' ਵਡੀ ਨਾਈ ਕੀਤਾ ਜਾ ਕਾ ਹੋਵੈ॥ (ਪਉੜੀ ੨੧) 
(ਸ) ਵਡਾ 'ਸਾਹਿਬੁ' ਉਚਾ ਥਾਉ॥ (ਪਉੜੀ ੨੪) 
(ਹ) ਆਪਿ 'ਨਾਥੁ' ਨਾਥੀ ਸਭ ਜਾ ਕੀ ਰਿਧਿ ਸਿਧਿ ਅਵਰਾ ਸਾਦ॥ (ਪਉੜੀ ੨੯) 
(ਕ) ਚੈਗਿਆਈਆ ਬੁਰਿਆਈਆ ਵਾਚੈ “ਧਰਮੁ” ਹਦੂਰਿ॥ (ਅਤਲਾ ਸਲੋਕ) 

ਕਈ ਥਾਈਂ'' ਰਾਜਸੀ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਸੂਚਕ ਕੋਈ ਸਿੰਧਾ ਲਫ਼ਜ਼ ਨਹੀਂ 
ਆਇਆ ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਸੁਝਾ ਦੇਣ ਵਾਲੇ ਕਈ ਹੋਰ ਲਫ਼ਜ਼ ਵਰਤੇ ਹਨ, ਜਿਵੇ 
ਦਰਬਾਰ, ਦਰ, ਦਰਗਾਹ, ਦੀਬਾਣ, ਜੋ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਟਿਕਾਣੇ ਦੇ ਸੂਚਕ ਹਨ, ਜਾਂ 
ਹੁਕਮ, ਫੁਰਮਾਣ, ਕਵਾਓ, ਕਲਾਮ, ਆਦਿਕ ਜੋ ਉਸਦੀ ਆਗਿਆ ਦਰਸਾਉਂਦੇ 
ਹਨ। ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬੇਪਰਵਾਹ, ਦਾਤਾਰ, ਭੈਡਾਰ, ਬਖ਼ਸ਼ੀਸ਼, ਨਦਰ, ਨਾਇ, ਹਦੂਰ, 
ਧਰਮ (ਕਾਨੂੰਨ) ਦੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਵਲ ਹੀ ਸੈਕੇਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਕਈ ਸਤਰਾਂ 
, ਰਾਜਸੀ ਸ਼ਕਤੀ ਦੀ ਯਾਦ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਥੋੜ੍ਹੀ ਜਹੀ ਕਲਪਣਾ ਦੀ ਮੈਗ ਕਰਦੀਆਂ 
ਹਨ: 
(ਉ) ਥਾਪਿਆ ਨ ਜਾਇ ਕੀਤਾ ਨ ਹੋਇ ॥ (ਪਉੜੀ ੫) 
(ਅੰ) ਬੈਦਿ ਖਲਾਸੀ ਭਾਣੈ ਹੋਇ (ਪਉੜੀ ੨੫) 
(ਸ) ਜਿਸੁ ਹਥਿ ਜੋਰੁ ਕਰ ਵੇਖੈ ਸੋਇ ॥ (ਪਉੜੀ ੩੩) 

ਜਪੁਜੀ ਦੀਆਂ ਵਿਰਲੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਹੀ ਹੋਣਗੀਆਂ ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਪਾਤਸ਼ਾਹ 
ਦੇ ਰੂਪਕ ਜਾਂ ਉਪਮਾ ਦੀ ਕੋਈ ਝਲਕ ਨਾ ਮਿਲਦੀ ਹੋਵੇ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ 
ਮੁਂਖ ਐਗ ਉਹੀ ਰੌਬ ਤੇ ਰੌਥ ਦਾ ਨਾਮ-ਹਨ ਜੋ ਗੁਰੂ.ਨਾਨਕ ਦੀ ਬਾਕੀ ਕਵਿਤਾ 
ਵਿੱਚ ਵੀ ਮੁਂਖ ਸਥਾਨ ਉੱਤੇ ਹਨ। ਪਰ ਬਾਕੀ ਕਵਿਤਾ ਵਿੱਚ ਅਨੇਕਾਂ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਥਿਬ ਵਰਤੇ ਹਨ। ਜੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀਆਂ ਲੰਮੀਆਂ ਕਵਿਤਾਵਾਂ ਨੂੰ ਛੱਡ ਦੇਈਏ 
ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਜਿਸ ਬਿਥ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ ਵੱਧ ਪ੍ਯੋਗ ਕੀਤਾ ਹੈ ਉਹ ਸ਼ਹੁ ਸੁਹਾਗਣ 
ਦਾ ਹੈ (ਧਨ ਪਿਰੁ, ਕੇਤ ਕਾਰ, ਇਸਤਰੀ ਭਰਤਾ, ਆਦਿਕ ਹੋਰ ਕਈ ਕਿਬ ਇਸੇ 
ਦੇ ਰੂਪਾਂਤਰ ਹਨ) ਪਰ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਸ਼ਹੁ ਸੁਹਾਗਣ ਦਾ ਨਾਂ ਤਕ ਨਹੀਂ 
ਆਉਣ ਦਿੱਤਾ। ਇਹ ਬਾਣੀ ਲਿਖਣ ਸਮੇਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਰੌਬ ਦੀ ਸੁਦਰਤਾ ਨੂੰ. 
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ਮਹਿਸੂਸ ਜ਼ਰੂਰ ਕੀਤਾ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਨੂੰ ਚਿਤਰਿਆ ਨਹੀਂ। “ਸਤਿ ਸੁਹਾਣੁ ਸਦਾ 
ਮਨਿ ਚਾਉ” ਕਹਿਣ ਸਮੇਂ ਉਹ ਰੌਥੀ ਸੁਦਰਤਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਤਾਂ ਕਰਦੇ ਹੋਣਗੇ 
ਪਰ ਇਹ ਅਨੁਭਵ ਉਸ ਕਿਸਮ ਦਾ ਨਹੀਂ ਜਿਹੜਾ ਸੁਦਰਤਾ ਦੇ ਦਰਸ਼ਕ ਨੂੰ 
ਤੜਪ ਜਾਂ ਵਜਦ ਨਾਲ ਭਰ ਦੇਵੇ।” ਪ੍ਰੀਤ-ਕਾਵਿ ਦੀ ਉਹ ਅਨੂਪਮ ਸ਼ੈਲੀ 
ਜਿਸਦੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਸਾਹਿਬ ਅਦੁਤੀ ਮਾਹਰ ਹਨ, ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਉੱਕਾ ਨਹੀਂ 
ਮਿਲਦੀ। ਸ਼ਹੁ ਸੁਹਾਗਣ ਦੀ ਬਜਾਏ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹੀ ਬਿਬਾਵਲੀ 
ਨੂੰ ਕਿਉ' ਤਰਜੀਹ ਦਿੱਤੀ ਹੈ, ਇਸ ਦਾ ਕਾਰਨ ਝਟ ਪਟ ਸਮਝ 'ਨਹੀਂ ਆਉਂਦਾ। 
ਜਿਥੋਂ ਤਕ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦੇ ਉਪਦੇਸ਼ ਦਾ ਸਵਾਲ ਹੈ ਉਸ ਦੇ`ਦੋ ਮੁਖ ਐਗ 
ਸਿਮਰਨ ਤੇ ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਦੋਵੇਂ ਸ਼ਹੁ ਸੁਹਾਗਣ ਦੇ ਬਿਬ ਰਾਹੀਂ ਭਲੀ ਪੁਕਾਰ 
ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਵਾਏ ਜਾ ਸਕਦੇ ਹਨ ਤੇ ਅਨੇਕਾਂ ਕਵਿਤਾਵਾਂ ਵਿੱਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਕਰਵਾਏ, ਗਏ ਹਨ। ““ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਰੌਂਬ ਪ੍ਰਤੀ ਜੋ ਭਾਵ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਏ ਹਨ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਵਿੱਚੋਂ ਐਸੇ ਘਟ ਹੀ ਹਨ ਜਿਹੜੇ ਪ੍ਰੀਤ-ਕਾਵਿ ਵਿੱਚ ਵਰਣਨ ਨਹੀਂ' ਹੋਏ। ਪ੍ਰੇਮ, 
ਵਿਸਮਾਦ, ਭੈ, ਨਿਮਰਤਾ, ਸਭ ਸ਼ਿਗਾਰ-ਰਸੀ ਬਿਬਾਵਲੀ ਰਾਹੀਂ ਵਿਅਕਤ ਕੀਤੇ 
ਗਏ ਹਨ। ਕੇਵਲ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਐਕਿਤ ਵਿਸ਼ਵ-ਦਰਸ਼ਨ ਬਾਰੇ ਅਨੁਮਾਨ 
ਬਣਾਇਆ ਜਾ' ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਸ ਦੀ ਵਿਆਖਿਆ ਲਈ ਰਾਜਸੀ ਬਿਬਾਵਲੀ 
ਘਰੋਗੀ ਬਿਬਾਵਲੀ ਨਾਲੋਂ ਵਧੇਰੇ ਢੁਕਵੀਂ ਤੇ ਸਾਰਥਕ ਹੈ। ਜਾਂ ਫਿਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰੇਮ ਨਾਲੋ ਸ਼ਕਤੀ ਦੇ ਸੈਸਕਾਰ ਵਧੇਰੇ ਖਿਲਾਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। 
ਪਰ ਪ੍ਰੇਮ ਤੇ ਸ਼ਕਤੀ ਵਿੱਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਵਿਰੋਧ ਸੋਚਣ ਦੀ ਬਜਾਏ ਇਹ ਕਹਿਣਾ 
ਵਧੇਰੇ ਦਰੁਸਤ ਹੋਵੇਗਾ ਕਿ ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਉਹ ਰੌਂਬ ਦੇ ਪ੍ਰੇਮ-ਸਰੂਪ ਦੇ ਨਾਲ 
ਨਾਲ ਉਸਦੇ ਸ਼ਕਤੀ-ਸਰੂਪ ਉੱਤੇ ਵੀ ਜ਼ੋਰ ਦੇਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ, ਤਾਂ ਕਿ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਪਾਠਕ ਜਿਸ ਸਭਿਆਚਾਰ ਦੀ ਉਸਾਰੀ ਕਰਨ ਉਸ ਵਿੱਚ ਜੇ ਕੋਮਲ ਮਨੁੱਖੀ 
ਭਾਵਾਂ ਦਾ ਵਿਕਾਸ ਹੋਵੇ ਤਾਂ ਰਾਜਸੀ ਸ਼ਕਤੀ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਤੋਂ ਵੀ ਸੈਕੋਚ ਨਾ 
ਰੋਵੇ। 
/ ਲੈਅ, ਵੇਗ ਤੇ ਭਾਸ਼ਾ 
ਕਵਿਤਾ ਤੇ ਵਾਰਤਕ ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਨਿਰੋਲ ਛੈਦ ਦੇ ਆਧਾਰ ਉੱਤੇ ਕਰਨ ਦਾ 
ਰਿਵਾਜ ਘਟਦਾ ਜਾ' ਰਿਹਾ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਹ ਆਮ ਸੈਨਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਕਿ ਨਿਰਾ 
ਛੇਦ ਕਵਿਤਾ ਬਣਾਉਣ ਲਈ ਕਾਫ਼ੀ ਨਹੀਂ ਤੇ ਛੈਦ ਤੋਂ ਬਿਨਾ ਕਵਿਤਾ ਸੈਭਵ 
ਹੈ। ਕਵਿਤਾ ਤੇ ਵਾਰਤਕ ਦਾ ਅਸਲ ਫ਼ਰਕ ਛੈਦ ਉੱਤੇ ਨਹੀਂ, ਵੇਗ ਜਾਂ ਚਾਲ 
ਦੇ ਆਧਾਰ ਉੱਤੇ ਹੈ। ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਵਹਿਣ ਵਾਰਤਕ ਨਾਲੋਂ' ਤੇਜ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਦੋਹਾਂ 
ਜਿਵੇਂ, “ਸਹੁ ਕਹੈ ਸੋ ਕੀਜੈ ਤਨੁ ਮਨੁ ਦੀਜੈ ਐਸਾ ਪਰਮਲੁ ਲਾਈਐ (ਤਿਲੈਗ ਮਹਲਾ ੧) 
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ਧਰਤੀ ਤੋਂ ਉਸ ਦੇ ਪੈਰ ਝਟ ਪਟ ਉਖੜਨ ਨਹੀਂ ਦੇਂਦੀ। ਵਾਂਰਤਕ ਲਿਖਾਰੀ 
ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ ਤੇਦ ਲੈਮੀ ਖਿਚ ਸਕਦਾ ਹੈ ; ਕਵਿਤਾ ਵਿੱਚ ਔਧੀ ਗੌਲ ਕਹੀ 
ਤੇ ਔਧੀ ਅਣਕਹੀ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਵਾਰਤਕ ਦੀ ਤੇਦ ਲੋਮੀ ਰੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ 
ਇਸ ਵਿੱਚ ਕਿਸੇ ਕਿਸਮ ਦਾ ਦੁਹਰਾ ਝਲੋਂਣ ਦੀ ਬਹੁਤੀ ਸਮਰਥਾ ਨਹਾਂ' ਹੁਦੀ। 
ਵਾਰਤਕ ਤੇ ਕਵਿਤਾ ਦੋਹਾਂ ਵਿੱਚ ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਆਪਣੇ ਵਿਸ਼ੇ ਉਤੇ 
ਕਲਪਣਾ' ਦੀ ਪਾਣ ਚੜ੍ਹਾਉਂਦਾ.ਹੈ ਪਰ ਕਵਿਤਾ ਵਿੱਚ ਕਲਪਣਾ ਦੀ ਉਡਾਰੀ 
ਵਾਰਤਕ ਨਾਲੋਂ ਤੇਜ਼ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਕਲਪਣਾ ਨੂੰ ਬਹੁਤਾ ਜਾਂ ਘੋਟ ਤੇਜ਼ ਚਲਾਉਣਾ 
ਸਾਹਿਤਕਾਰ ਦੀ ਮਨ ਮਰਜ਼ੀ ਉਤੇ ਨਿਰਭਰ ਨਹੀਂ, ਇਸ ਦਾ ਆਧਾਰ ਅਨੁਭਵ 
ਹੈ। ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਗਤੀ ਵਾਰਤਕ ਨਾਲੋਂ ਇਸ ਲਈ ਵਧੇਰੇ ਤੇਜ਼ ਹੁੰਦੀ ਹੇ ਕਿਉਂਕਿ 
ਇਸ ਦਾ ਮੂਲ ਅਨੁਭਵ ਐਸੀ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਵਾਰਤਕ ਨਾਲੋਂ ਤਿਖੇਰੀ 
ਕਲਪਣਾ ਦੀ ਮੈਗ ਕਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਠਰ੍ਹੇਮੇ ਨਾਲ ਪ੍ਰਗਟ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦਾ। ਵਾਰਤਕ 
ਤੋ ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਫ਼ਰਕ ਦਾ ਅਸਲ ਕਾਰਨ ਅਨੁਭਵਾਂ ਦਾ ਫ਼ਰਕ ਹੈ। ਜਿਹੜਾ 
ਅਨੁਭਵ ਕਵਿਤਾ ਨੂੰ ਜਨਮਾ ਦੇਂਦਾ ਹੈ, ਉਹ ਵਾਰਤਕ ਰਾਹੀ' ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਪੁਗਟ 
ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਆਪਣਾ ਜੋ ਅਨੁਭਵ ਐਕਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ, 
'ਉਸ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾਉ ਲਈ ਜੇ ਇਕ ਪਾਸੇ ਪਾਤਸ਼ਾਹ, ਉਸ ਦੇ ਦਰਬਾਰ ਤੋ ਹੁਕਮ 
ਦੀ ਪੁਭਾਵਸ਼ਾਲੀ ਬਿੰਥਾਵਲੀ ਵਰਤੀ ਹੈ ਤਾਂ ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਤੇਜ਼ 
ਗਤੀ, ਸੁਰ ਤਾਲ, ਲੈਅ ਤੋਲ ਤੇ ਛੰਦ ਤੁਕਾਂਤ ਤੋਂ ਵੀ ਘੱਟ.ਕੇਮ ਨਹੀਂ ਲਿਆ। 
ਜਪੁਜੀ ਛਦ-ਬੌਧ ਕਵਿਤਾ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਛਦ-ਵਿਧਾਨ ਐਸੇ ਢੈਗ ਨਾਲ 
ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੀ ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਵੇਗ ਇਕ ਗੈਭੀਰ, ਤੇਜ਼ ਤੇ 


ਪਰ ਇਸ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਾਰ 
ਹਣਾ ਅਵੱਸ਼ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਤਾਂ ਕਿ 
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ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਲਈ ਕਿਧਰੇ ਵੀ ਬਹੁਤਾ ਅਟਕਣਾ ਨਾ ਪਵੇ। ਵਾਰ ਦੀ ਘੂਕਰ ਤਾਂ 
ਹੀ ਬੋਝਦੀ ਹੈ ਜੇ ਪਉੜੀ ਬਾਅਦ ਪਉੜੀ ਸ੍ਰੋਤੇ ਦੀ ਸੁਰਤ ਨੂੰ ਸਰਲਤਾ ਤੇ ਤੇਜ਼ੀ 
ਨਾਲ ਇਕੋ ਦਿਸ਼ਾ ਵਿਚ ਧਿੱਕੇ ਦੇਂਦੀ ਜਾਵੇ ਤੇ ਅਤ ਵਿੱਚ ਉਹ ਇੰਕ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ 
ਰੈਗਤ ਦੇ ਪੁਭਾਵ ਨਾਲ ਨੱਕੋ-ਨੌਂਕ ਭਰਪੂਰ ਹੋ ਜਾਵੇ। ਵਾਰ ਦਾ ਐਤਮ ਪੁਭਾਵ 
ਅਮ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਨਾਇਕ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਦਾ ਤੀਬਰ ਅਹਿਸਾਸ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਵੀ ਅਕਾਲ ਪੁਰਖ ਦਾ ਜਸ ਕਰਨਾ ਇਸ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਵੌਡਾ ਐਗ 
ਰੈ। ਇਸ ਜਸ ਦੀ ਸੁਰ ਹੌਲੀ ਹੌਲੀ ਉੱਚੀ ਹੁੰਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ ਤੇ ਸੋਦਰ ਦੀ ਪਉੜੀ 
ਵਿੱਚ_ਸਿਖਰ ਉੱਤੇ ਪੁੰਜਦੀ ਹੈ। ਉਸ ਦੇ ਬਾਅਦ ਇਹ ਕੁਝ ਨਰਮ ਹੋ ਕੇ ਹੇਠਾਂ 
ਉਤਰਦੀ ਰੈ। ਸੋਦਰ ਦੀਆਂ ਤੁੱਕਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਲੇਸ਼ਣ ਕਰੋ ਤਾਂ ਇਹ ਪ੍ਰਤੌਖ ਰੂਪ 
ਵਿੱਚ ਦੋ ਭਾਗਾਂ ਵਿਚ ਵੇਡੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ। “ਸੋਈ ਸੋਈ ਸਦਾ ਸਚੁ ਸਾਹਿਬੁ 
ਸਾਚਾ ਸਾਚੀ ਨਾਈ? ਤੁੱਕ ਤੋਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਸੋਲਾਂ ਤੁੱਕਾਂ ਇਕੋ ਸਾਹੇ ਇੰਕ ਪਾਸੇ 
ਅਗੇ ਵਧਦੀਆਂ ਜਾਂਦੀਆਂ ਹਨ ਤੇ ਐਤਲੀਆਂ ਛੇ ਤੁੱਕਾਂ ਇਕ ਮੋੜ ਖਾ ਕੇ ਜ਼ਰਾ 
ਵਖਰੀ ਦਿਸ਼ਾ ਵਲ ਰੁਖ਼ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। ਦੋਹਾਂ ਭਾਗਾਂ ਵਿੱਚ ਪ੍ਤੌਖ ਤੌਰ ਉਤੇ 
ਅਰਸ਼ੀ ਪਾਤਸ਼ਾਹ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ, ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਵਿੰਚ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਦੇ ਅਨੇਕਾਂ ਐਗਾਂ ਰਾਹੀਂ ਕੀਤੇ ਜਾ ਰਹੇ ਗੁਣਾਨਵਾਦ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਤੋ ਦੂਜੇ 
ਭਾਗ ਵਿੱਚ ਕਵੀ ਦੇ ਆਪਣੇ ਮੂਹੋਂ ਹਰੇਕ ਭਾਗ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਤੁੱਕਾਂ ਦਾ 
ਤੁਕਾਂਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਜਿਸ ਤੋਂ ਕਿਹਾ ਜਾ ਸਕਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਪਉੜੀ ਦੋ ਵਾਰਾਂ, 
ਜਾਂ ਇੰਕ ਵਾਰ ਦੇ ਦੋ ਬੇਦਾਂ ਦਾ ਨੈਮਿਲਤ ਰੂਪ ਹੈ। ਦੂਸਰੇ ਭਾਗ ਦੀ ਭਾਵਕ 
ਤੀਬਰਤਾ ਪਹਿਲੇ ਨਾਲੋਂ ਕੁਝ ਮੌਂਧਮ ਹੈ, ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਵਾਰ ਦਾ ਲਹਿਜਾ ਇਸ 
ਵਿੱਚ ਕਾਇਮ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ ਭਾਗ ਵਿੱਚ ਭਾਵਕ ਉਭਾਰ ਪੈਦਾ ਕਰਨ ਲਈ 
ਤਕਰੀਬਨ ਸਾਰੀਆਂ ਤੁੰਕਾਂ ਨੂੰ ਇਕੋਂ ਸੋਚੇ ਵਿਚ ਢਾਲਿਆ ਹੈ, ਜਿਸ ਦੇ ਫਲਸਰੂਪ 
ਇਹ ਤੁੱਕਾਂ ਇਕ ਤੇਜ਼ ਰੋੜ੍ਹ ਵਿੱਚ ਵਗਦੀਆਂ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੀਆਂ ਹਨ। “ਗਾਵਹਿ” 
ਜਾਂ ਗਾਵਨਿ) ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਮੁੜ-ਮੁੜ ਦੁਹਰਾ ਇਵ ਹੈ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਿਸੇ ਨਦੀ ਦੇ 
ਤਲ ਉੱਤੇ ਦਿਸਦੀਆਂ ਸਮਾਨਾਂਤਰ ਲਹਿਰਾਂ 

ਇਹ ਦੁਹਰਾ ਦਾ ਢੈਗ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਬਹੁਤ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਇਹ 
ਇਸ ਵਿੱਚ ਵਾਰ ਨਾਲ ਮਿਲਦੇ ਜੁਲਦੇ ਪ੍ਰਭਾਵ ਨੂੰ ਉਸਾਰਨ ਦਾ ਇੰਕ ਸਾਧਨ 
ਰੈ । ਛੋਬੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵੀ ਸਪੱਸ਼ਟ ਭਾਂਤ ਦੋ ਭਾਗਾਂ ਵਿੱਚ ਵੈਡੀ ਹੋਈ ਹੈ। ਪਹਿਲੇ 
ਭਾਂਗ ਦੀਆਂ ਦਸਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਨੌਂ ਤੁੱਕਾਂ ਨੂੰ 'ਅਮੁਲੁ" ਸ਼ਬਦ ਇੰਕ ਸੁਦਰ ਤਾਰ ਦੀ 
ਤਰ੍ਹਾਂ ਇੰਕ ਲੜੀ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰੇਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਅਗਲੀਆਂ ਅਠ ਤੁੱਕਾਂ ਨੂੰ “ਆਖਹਿ” ਸ਼ਬਦ। 
ਜਿਹੜੀਆਂ ਤੁੱਕਾਂ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਕਾਗਰ ਹੋ ਜਾਣ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵੇਗ ਇਕੋ ਦਿਸ਼ਾ 
ਵਿੱਚ ਬੋਝ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਚੌਵੀ ਤੇ ਪੌਝੀ ਨੰਬਰ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਅਜਿਹੇ 
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ਵੇਗ ਉਪਜਾਊ ਸ਼ਬਦ “ਐਤ ਨ? ਤੇ “ਕੇਤੇ” ਹਨ। ਇਸ ਸ਼੍ਰੇਣੀ ਦਾ ਸਭ ਤੋਂ 
ਵੱਡੀ ਗਿਣਤੀ ਵਿੱਚ ਵਰੰਤਿਆ ਗਿਆ ਸ਼ਬਦ “ਅਸੈਖ” ਹੈ ਜੋ ਸਤਾਰ੍ਹਵੀਂ, 
ਅਠਾਰ੍ਹਵੀਂ' ਤੇ ਉਨ੍ਹੀਵੀ', ਤਿਨ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀਆਂ ਕਈ ਤੁੱਕਾਂ ਵਿਚ ਇਕ ਸਾਂਝਾ 
ਤਾਲ ਉਪਜਾਉਂਦਾ ਹੈ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਲਹਿਜਾ ਇਕੋ ਜਿਹਾ ਰਖਦਾ ਹੈ। ਇਹ ਸਾਰੇ 
ਸ਼ਬਦ, ਅਸੇਖ, ਕੇਤੇ, ਅਤ ਨ, ਅਮੁਲੁ, ਆਖਹਿ, ਗਾਵਹਿ, ਲਗਭਗ ਇਕੋ ਰੇਗ 
ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਨ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਪੈਦਾ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਦਾ ਸੈਬਧ ਰੌਬ 
ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਨਾਲ ਹੈ। ਅਸੈਖ, ਕੇਤੇ, ਅਤ ਨ ਤਾਂ ਸਿੰਧਾ ਹੀ ਇਹ ਅਰਥ ਦੇਂਦੇ 
ਹਨ, ਅਮੁਲੁ , ਜ਼ਰਾ ਟੇਢੇ ਢੈਗ ਨਾਲ। ਆਖਹਿ ਤੇ ਗਾਵਹਿ ਸ਼ਬਦ ਰੌਥ ਦੀ 
ਅਕਥਨੀਅਤਾ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ ਕਰਾਉਣ ਦੇ ਮੈਤਵ ਨਾਲ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ ਤੋਂ 
ਅਕਥਨੀਅਤਾ ਬੇਅਤਤਾ ਦਰਸਾਉਣ ਦਾ ਦੂਜਾ ਢੇਗ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਇਹ ਸਾਰੇ 
ਸ਼ਬਦ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਕੇਵਲ ਰਵਾਨੀ ਤਿਖੀ ਕਰਨ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਜਨ ਹੀ ਸਿੰਧ ਨਹੀਂ 
ਕਰਦੇ, ਪਾਠਕ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਦੇ ਕੇਂਦਰ ਵਿੱਚ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਬੁਨਿਆਦੀ ਐਗਾਂ ਨੂੰ 
ਲਿਆਉਣ ਦੇ ਵੀ ਭਾਗੀ ਬਣਦੇ ਹਨ। 

ਇਸ ਸੈਥੈਧ ਵਿੱਚ ਸਭ ਤੋਂ ਮਹੌਂਤਵਪੂਰਨ ਸ਼ਬਦ “ਹੁਕਮਿ” ਹੈ ਜੋ ਜਪੁਜੀ 
ਵਿੱਚ ਸਭ ਤੋਂ ਪਹਿਲੇ ਦੁਹਰਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦੀ ਪਰਧਾਨਤਾ ਤਾਂ ਦੂਸਰੀ 
ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਦਾ ਘੇਰਾ ਦੋਵੇਂ' ਪਾਸੇ, ਪਹਿਲੀ ਤੇ ਤੀਸਰੀ ਪਉੜੀ 
ਵਿੱਚ ਵੀ, ਫੈਲਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਦੁਹਰਾਉਣ ਦਾ ਵਡਾ 
ਲਾਭ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਤਿੰਨੇ ਪਉੜੀਆਂ ਇਸ ਦੇ ਆਸਰੇ ਇੰਕ ਦੂਜੇ ਨਾਲ ਜੁੜ 
ਗਈਆਂ ਹਨ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਦੂਸਰੀ ਵਿੱਚ ਨਿਸਰਦਾ ਹੈ ਤੇ ਤੀਸਰੀ 
ਤਕ ਆਪਣੀ ਲੋਅ ਸੁਟਦਾ ਹੈ। ਚੌਥੀ ਵਿੱਚ “ਸਚਿਆਰੁ” ਸ਼ਬਦ ਪਹਿਲੀ ਦੇ 
“ਸਚਿਆਰਾ” ਦੀ ਗ੍ੇਜ ਲਗਦਾ ਹੈ। ਸੁਣਿਐ ਤੇ ਮਨੈ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ 
ਸ਼ਬਦ ਦੁਹਰਾ ਤੇ ਤੁੰਕ ਦੁਹਰਾ ਦੀਆਂ ਦੋਹਾਂ ਵਿਧੀਆਂ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹਨ-ਤੋ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੇ ਵੇਗ ਨੂੰ ਗਤੀਸ਼ੀਲ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜਪੁਜੀ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਨੂੰ 
ਸੁਤਤਰ ਇਕਾਈਆਂ ਨਹੀਂ ਰਹਿਣ ਦੇਣਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਗੋਂ ਇੰਕ ਅਨੰਤ ਪਰਵਾਹ 
ਵਿੱਚ ਸ਼ਾਮਲ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਬਾਰ ਬਾਰ ਪਉੜੀ ਜੁਟਾਂ ਦੀ. ਸਾਂਝ 
ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ ਕਰਾ ਕੇ ਇਸ ਪਰਵਾਹ ਵਲ ਸੈਕੇਤ ਸੁਟਦੇ ਹਨ। 
` ਜਪੁਜੀ ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਵਿੱਚ ਵੇਗ ਦੀ ਤੀਬਰਤਾ ਇਕੋ ਜਹੀ 
ਨਹੀਂ। ਸੋਦਰ ਦੀ ਪਉੜੀ ਦਾ ਵੇਗ ਪੁਤੌਖ ਤੌਰ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਤੇਜ਼ ਹੈ ਪਰ ਇਸ 
ਤੋਂ ਅਗਲੀਆਂ ਚਾਰ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਚਾਲ ਜ਼ਰਾ ਮੌਧਮ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਐਤ 
ਉਤੇ ਦੋ ਦੋ ਤੁੱਕਾਂ ਦਾ ਦੁਹਰਾ ਹੈ। ਪਰ ਐਤ ਤੋਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਤੁੱਕਾਂ ਵਿੱਚ ਕਿਸੇ 
ਸ਼ਬਦ ਦਾ ਦੁਹਰਾ ਨਹੀਂ। ਇਸ ਲਈ ਸੁਣਿਐ ਤੇ ਮੈਨੈ ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਨਾਲ 
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ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ-ਵੇਗ ਸੁਸਤ ਹੈ। ਇਹ ਪਉੜੀਆਂ ਜੋਗ ਪੈਥ ਨਾਲ ਸੈਬਧਤ ਹਨ ਤੇ 
ਉਸ ਦੇ ਭੇਖ, ਮਰਯਾਦਾ ਤੇ ਵਿਚਾਰ-ਪ੍ਰਣਾਲੀ ਦੇ ਕੁਝ ਵੇਰਵੇ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀਗੋਚਰ 
ਕਰਵਾਉਂਦੀਆਂ ਹਨ। ਅਠਾਈਵੀਂ' ਤੇ ਉਨੱਤੀਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਭੇਖ ਤੇ ਮਰਯਾਦਾ 
ਦਾ ਇੰਕ ਇੰਕ ਐਗ ਲੈ ਕੇ ਉਸ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਸਦਾਚਾਰਕ ਜਾਂ ਆਤਮਕ ਜੀਵਨ 
ਦੇ ਐਗਾਂ ਨਾਲ ਕੀਤੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੀ ਤੁਲਨਾ ਦੇ ਦੋਹਾਂ ਪਲੜਿਆਂ ਨੂੰ ਸਾਵਿਆਂ 
ਕਰਦੀ ਪਾਂਠਕ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਜ਼ਰਾ ਅਟਕ ਕੇ ਚਲਦੀ ਹੈ। ਹੇਠਲੀਆਂ ਦੋ ਸਤਰਾਂ 
ਉਸ ਰਵਾਨਗੀ ਨਾਲ ਨਹੀਂ' ਪੜ੍ਹੀਆਂ ਜਾ ਸਕਦੀਆਂ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸੋਦਰ ਦੀਆਂ 
ਕੋਈ ਦੋ ਸਤਰਾਂ : 

ਸੁੰਦਾ ਸੈਤੋਖੁ ਸਰਮੁ.ਪਤੁ ਝੋਲੀ ਧਿਆਨ ਕੀ ਕਰਹਿ ਬਿਭੂਤਿ॥ 

ਥਿਥਾ ਕਾਲੁ ਕੁਆਰੀ ਕਾਇਆ ਜੁਗਤਿ ਡੈਡਾ ਪਰਤੀਤਿ॥ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਤਰਾਂ ਦੇ ਅਰਥ ਸਮਝਣ ਲਈ ਸਾਧਾਰਨ ਤੋਂ' ਜ਼ਰਾ ਵਧੇਰੇ ਸੁਚੇਤ 
ਬੁੱਧੀ ਦੀ ਲੋੜ ਹੈ ਕਿਉਂਜੁ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਸਤੂ ਕਾਫ਼ੀ ਸੈਘਣਾ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਅਗਲੀ ਤੁਕ ਕੁਝ ਸਰਲ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਦਾ ਵਸਤੂ ਇਨਾਂ ਸੈਘਣਾ ਨਹੀਂ : 

ਆਈ ਪੋਥੀ ਸਗਲ ਜਮਾਤੀ ਮਨਿ ਜੀਤੈ ਜਗੁ ਜੀਤੁ ॥ 

ਪਰ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿਨਾਂ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਅਟਕੀ ਹੋਈ ਚਾਲ ਨੂੰ ਤਿੰਪਾ ਕਰਨ ਲਈ 
ਅਗਲੀਆਂ ਸਤਰਾਂ ਪਾਠਕ ਦੀ ਬਿਰਤੀ ਨੂੰ ਯਕਦਮ ਉਭਾਰ ਵਿੱਚ ਲੈ ਆਉਂਦੀਆਂ 
ਹਨ : 
ਆਦੇਸੁ ਤਿਸੈ ਆਦੇਸੁ॥ 
ਆਦਿ ਅਨੀਲੁ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਤਿ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸੁ॥ ੨੮॥ 

ਜਿਥੇ ਪਹਿਲੀਆਂ ਤਿਨ ਸਤਰਾਂ ਦਾ ਤੁਲਨਾਤਮਕ ਵਸਤੂ ਵਧੇਰੇ ਬੁਧੀ ਦੀ 
ਪਕੜ ਵਿੱਚ ਆਉਣ ਯੋਗ ਹੈ ਉਥੇ ਇਹ ਦੋ ਸਤਰਾਂ ਪਾਠਕ ਦੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ 
ਬਲਵਾਨ ਹਲੂਣਾ ਦੇਂਦੀਆਂ ਹਨ ਤੇ ਸਮੁੱਚੀ ਪਉੜੀ ਨੂੰ ਜ਼ੋਰ ਨਾਲ ਔਂਗੇ 
ਧਕਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਵੇਗ ਦੇ ਤਿੱਖੇ ਹੋਣ ਦਾ ਕਾਰਨ ਕੇਵਲ ਕਵੀ ਦੇ 
ਲਹਿਜੇ ਦਾ ਪਰਿਵਰਤਨ ਹੀ ਨਹੀਂ, ਸਗੋਂ' ਸ਼ਬਦਾਂ ਦਾ ਦੁਹਰਾ ਵੀ ਹੈ। ਜੋ 
ਭਾਵਕਤਾ ਦੇ ਪ੍ਰਗਟਾਉ ਵੇਲੇ ਅਵੌਸ਼ ਪੈਦਾ. ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਆਪਣੇ ਕਰਤਾਰ ਦਾ 
ਜਸ ਕਰਨ ਦਾ ਉਤਸ਼ਾਹ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਮਨ ਵਿੱਚ ਜਿਸ ਡੁਲ੍ਹ ਛੁਲ੍ਹ ਪੈਂਦੀ 
ਅਵਸਥਾ ਤਕ ਪੁਜਾ ਹੋਇਆ ਸੀ ਉਸਦੀ ਝਲਕ 'ਆਦੇਸੁ' ਸ਼ਬਦ ਦੇ ਦੁਹਰਾਏ 
ਜਾਣ ਤੋ ਭਲੀ ਪਰਕਾਰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋ ਜਾਂਦੀ ਹੈ! ਦੂਸਰੀ ਸਤਰ ਵਿੱਚ ਧੁਨੀ 
ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ਼ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਨੇ ਸ਼ਬਦ ਦੁਹਰਾ ਦੀ ਥਾਂ ਮਲ ਲਈ ਹੈ। ਇਸ ਸਤਰ ਦੇ 
ਪਹਿਲੇ ਚਾਰੇ ਸ਼ਬਦ ਐੜੇ ਨਾਲ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋਦੇ ਹਨ ਤੇ ਦੇ ਤੇ ਨਨੇ ਦੀ ਧੁਨੀ ਨੂੰ ਬਾਰ 
ਬਾਰ ਗੁਜਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਇਹ ਧੁਨੀ ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ ਇਸ ਸਤਰ ਦੀ ਸਾਂਝ ਇਸ ਤੋ 
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ਪਹਿਲੀ ਸਤਰ ਨਾਲ ਵੀ ਡੂਘੀ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿਉਂਕਿ ਉਸ ਵਿੱਚ ਵੀ ਐੜੇ ਤੇ ਦੇ 
ਹੀ ਪ੍ਰਧਾਨ ਹਨ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਸਤਰਾਂ ਨੂੰ ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਪੜ੍ਹੋ ਤਾਂ ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ ਦਾ 
ਸਦਕਾ ਇਨ੍ਹਾਂ ਵਿੱਚ ਇੰਕ ਮਿੱਠੀ ਜਹੀ ਸੈਗੀਤਕ ਲੈਅ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਕਰਦੀ ਪ੍ਰਤੀਤ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

'ਉੱਨਤੀਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਧੁਨੀ ਦੁਹਰਾ ਦੀ ਕਲਾ ਨਾਲ ਬੌਧਕ ਭਾਰ 
ਹਲਕਾ ਕਰਨ ਦਾ ਕਾਫ਼ੀ ਯਤਨ ਹੈ ਪਰ ਕਲਾ ਦਾ ਵਧੀਆ ਪੁਮਾਣ ਤੀਹਵੀ' 
ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਹੈ ਜੋ ਪਹਿਲੀਆਂ ਦੋਹਾਂ ਨਾਲੋ ਵਧੇਰੇ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਤੌਤ ਦਾ ਉਲੇਖ 
ਕਰਦੀ ਹੈ : 

ਏਕਾ ਮਾਈ ਜੁਗਤਿ ਵਿਆਈ ਤਿਨਿ ਚੇਲੇ ਪਰਵਾਣੁ॥ 

ਇਕੁ ਸੈਸਾਰੀ ਇਕੁ ਭੈਡਾਰੀ ਇਕੁ ਲਾਏ ਦੀਬਾਣੁ ॥ 

ਜਿਵ ਤਿਸੁ ਭਾਵੈ ਤਿਵੈ ਚਲਾਵੈ ਜਿਵ ਹੋਵੈ ਫੁਰਮਾਣੁ॥ 

ਓਹੁ ਵੇਖੈ ਓਨਾ ਨਦਰਿ ਨ ਆਵੈ ਬਹੁਤਾ ਇਹੁ ਵਿਡਾਣੁ॥ 

ਆਦੇਸੁ ਤਿਸੈ ਆਦੇਸੁ॥ 

ਆਦਿ ਅਨੀਲੁ ਅਨਾਦਿ ਅਨਾਹਤਿ ਜੁਗੁ ਜੁਗੁ ਏਕੋ ਵੇਸੁ॥੩੦॥ 

ਪਹਿਲੀਆਂ ਚਹੁਆਂ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਐਤ ਤੁਕਾਂਤ ਤੋਂ' ਛੁਟ ਐਤ੍ਹੀਵ ਤੁਕਾਂਤ 
ਵੀ ਵਰਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 'ਮਾਈ” ਨਾਲ 'ਵਿਆਈ' ਤਾਲ ਦੇਂਦਾ ਹੈ ਤੇ 'ਸਸਾਰੀ” 
ਨਾਲ 'ਭੇਡਾਰੀ', “ਭਾਵੈ ਨਾਲ “ਚਲਾਵੈ” ਇਕਸੁਰ ਹੈ ਤੇ “ਵੇਖੈ” ਨਾਲ 
ਆਵੈ”। ਦੂਸਰੀ ਸਤਰ ਵਿੱਚ “ਇਕ” ਸ਼ਬਦ ਨੂੰ ਤਿਨ ਵਾਰੀ ਦੁਹਰਾ ਕੇ ਇਸ 
ਵਿੱਚ ਜ਼ੋਰ ਭਰਿਆ ਹੈ ਤੇ ਤੀਸਰੀ ਵਿੱਚ “ਜਿਵ” ਨੂੰ ਦੋ ਵਾਰੀ। ਇਸ ਸਤਰ ਵਿੱਚ 
ਧੁਨੀ ਅਨੁਸਾਰ ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ ਦੇ ਦੋ ਪੁਮਾਣ ਹਨ-ਵਵੇ ਰਾਹੀਂ ਵਿਐਜਨ ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ 
ਹੈ ਤੇ ਸਿਆਰੀ ਤੇ ਦੁਲਾਵਾਂ ਰਾਹੀਂ ਸੂਰ ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ। ਚੌਥੀ ਸਤਰ ਵਿੱਚ ਵੀ ਇਹ 
ਦੋਵੇ' ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ ਵਰਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਪੈਜਵੀਂ' ਤੇ ਛੇਵੀ' ਵਿੱਚ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਦੀ 
ਵਿਆਖਿਆ ਉਪਰ ਹੋ ਚੁੱਕੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ ਅਲੈਕਾਰ ਦਾ ਚਮਤਲਾਰ 
ਦਿਖਾਉਣ ਦੀ ਨੀਅਤ ਨਾਲ ਇਹ ਧੁਨੀ ਦੁਹਰਾ ਪੈਦਾ ਨਹੀ ਕਰਦੇ। ਜਿਥੇ ਕਿਤੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ ਸੁਰ ਵਧੇਰੇ ਬੌਧਕ ਹੋ ਗਈ ਹੈ, ਉਥੇ ਸਹਿਜਸੁਭਾ ਇਹ ਸੂਖਮ 
ਸੈਗੀਤ ਸ਼ਬਦਾਂ ਵਿੱਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋ ਕੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਕਲਾ ਰਸ_ਵਧਾ ਦੇਂਦਾ ਹੈ ਤੇ 
ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਪਰਵਾਹ ਨੂੰ ਤਾਲਬਧ ਕਰਕੇ ਤਿੱਖਾ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਉਨ੍ਹੀਵੀਂ' ਪਉੜੀ 
ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਵੀ ਉਨੌੱਤੀਵੀਂ' ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੁਝ ਵਧੇਰੇ ਹੀ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਰੈਗਤ ਦਾ ਹੈ। 
ਸੋ ਉਸ ਵਿੱਚ ਧੁਨੀ ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ ਦੀਆਂ ਸਭ ਵੈਨਗੀਆਂ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਵੀ ਸਿਖਰ 
ਉਤੇ ਹੈ : 

ਅਸੇਖ ਨਾਵ ਅਸੇਖ ਬਾਵ॥ ਅਗੈਮ ਅਰੈਮ ਅਸੇਖ ਲੋਅ॥ 
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ਅਸੈਖ ਕਹਹਿ ਸਿਰਿ ਭਾਰੁ ਹੋਇ॥ ਅਖਰੀ ਨਾਮੁ ਅਖਰੀ ਸਾਲਾਹ ॥ 

ਅਖਰੀ ਗਿਆਨੁ ਗੀਤ ਗੁਣ ਗਾਹ॥ ਅਖਰੀ ਲਿਖਣੁ ਬੋਲਣੁ ਬਾਣਿ॥ 

ਅਖਰਾ ਸਿਰਿ ਸੈਜੋਗੁ ਵਖਾਣਿ॥ ਜਿਨਿ ਏਹਿ ਲਿਖੇ ਤਿਸੁ ਸਿਰਿ ਨਾਹਿ॥ 

ਜਿਵ ਫੁਰਮਾਏ ਤਿਵ ਤਿਵ ਪਾਹਿ॥ ਜੇਤਾ ਕੀਤਾ ਤੇਤਾ ਨਾਉ ॥ 

ਵਿਣੁ ਨਾਵੈ ਨਾਹੀ ਕੋ ਥਾਉ॥ ਕੁਦਰਤਿ ਕਵਣ ਕਹਾ ਵੀਚਾਰੁ॥ 

ਵਾਰਿਆ ਨ ਜਾਵਾ ਏਕ ਵਾਰ॥ ਜੋ ਤੁਧੁ ਭਾਵੈ ਸਾਈ ਭਲੀ ਕਾਰੁ॥ 

ਤਰੇ ਸਦਾ ਸਲਾਮਤਿ ਨਿਰੈਕਾਰ॥ ੧੯॥ 

ਵਧਦੀ ਘਟਦੀ ਬੌਧਕਤਾ ਤੇ ਚੜ੍ਹਦੀ ਉਤਰਦੀ ਭਾਵਕਤਾ ਅਨੁਸਾਰ 
ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਚਾਲ ਨੂੰ ਤਿੱਖਾ ਜਾਂ ਮੌਧਮ ਕਰਨ ਤੋਂ' ਛੁਟ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਆਪਣੇ 
ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਕੇਂਦਰੀ ਨੁਕਤੇ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਧਿਆਨ ਹੇਠ ਲਿਆਉਣ ਲਈ ਵੀ ਕਾਵਿ- 
ਪਰਵਾਹ ਵਿੱਚ ਮੋੜ ਪੈਦਾ ਕਰ ਦੇਂਦੇ ਹਨ। ਚੌਂਤੀਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗਿਆਰਾਂ 
ਸਤਰਾਂ ਹਨ। ਦਸ ਸਤਰਾਂ ਪੈਜ ਜੋਟਿਆਂ ਵਿੱਚ ਵੈਡੀਆਂ ਹੋਈਆਂ ਹਨ, ਇੰਕ 
ਸਤਰ ਵਾਧੂ ਹੈ। ਇਹ ਇਕੇਂਲੀ ਸਤਰ ਹੀ ਸਭ ਤੋਂ ਵਧ ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਹ ਪਉੜੀ 
ਧਰਮ ਖੰਡ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦੀ ਹੈ ਪਰ`ਇਸ ਵਿੱਚ ਧਰਮ ਖੋਡ ਦਾ ਨਾਂ ਕਿਤੇ 
ਨਹੀਂ ਜੋ ਅਗਲੀ ਪਉੜੀ ਦੇ ਸ਼ੁਰੂ ਵਿੱਚ ਆਇਆ ਹੈ। ਚੌਂਤੀਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ 
ਧਰਮ ਖੈਡ ਦੀ ਸੂਚਨਾ ਦੇਣ ਵਾਲਾ ਇਕੋ ਸ਼ਬਦ ਹੈ-ਧਰਮਸਾਲ'। ਇਹ ਤੀਸਰੀ 
ਸਤਰ ਵਿੱਚ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸਤਰ ਦਾ ਤੁਕਾਂਤ ਪਹਿਲੀਆਂ ਦੋ ਸਤਰਾਂ ਨਾਲ 
ਮਿਲਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ ਤੇ ਇਸ ਦਾ ਤੋਲ ਕਾਫ਼ੀ ਵਧਾ ਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਲਮਕਾ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। 
ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਬਾਕੀ ਦਸ ਸਤਰਾਂ ਦਾ ਤੋਲ ਪੰਦਰਾਂ ਮਾਤਰਾ ਦੇ ਕਰੀਬ ਹੈ ਪੁਰ 
ਇਸ ਸਤਰ ਦਾ ਵੀਹ ਮਾਤਰਾ ਦਾ ਹੈ। ਤੋਲ ਤੇ ਤੁਕਾਂਤ ਵਿੱਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਵਖਰਿਆਈ ਜਾ ਕੇ ਇਹ ਸਤਰ ਸਾਰੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚੋਂ ਉਘੜ ਆਉਂਦੀ ਹੈ ਤੇ 
ਉਸਦੇ ਸਮੁਚੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ ਪਰਤਿਨਿਧਤਾ ਕਰਨ ਦੇ ਸਮਰਥ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਰਾਤੀ ਰੁਤੀ ਥਿਤੀ ਵਾਰ॥ ਪਵਣ ਪਾਣੀ ਅਗਨੀ ਪਾਤਾਲ॥ 

ਤਿਸੁ ਵਿੱਚ ਧਰਤੀ ਥਾਪਿ ਰਖੀ ਧਰਮਸਾਲ॥ 

ਤਿਸੁ ਵਿਚਿ ਜੀਅ ਜੁਗਤਿ ਕੇ ਰੈਗ॥ ਤਿਨਕੇ ਨਾਮ ਅਨੋਕ ਅਨੌਤ॥ 

ਕਰਮੀ ਕਰਮੀ ਹੋਇ ਵੀਚਾਰੁ॥ ਸਚਾ ਆਪਿ ਸਚਾ ਦਰਬਾਰੁ॥ 

ਤਿਥੈ ਸੋਹਨਿ ਪੋਚ ਪਰਵਾਣੁ॥ ਨਦਰੀ ਕਰਮਿ ਪਵੈ ਨੀਸਾਣੁ॥ 

ਕਚ ਪਕਾਈ ਓਥੈ ਪਾਇ॥ ਨਾਨਕ ਗਇਆ ਜਾਪੈ ਜਾਇ॥੩੪॥ 

ਤੇਤੀਵੀਂ' ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਸਮੁੰਚੇ ਅਰਥ ਉਘਾੜਨ ਦਾ ਪੁਯੋਜਨ ਜ਼ਰਾ ਹੋਰ 
ਢੰਗ ਨਾਲ ਸਿਧ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਕੁਲ ਅਠ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਛੇ ਸਤਰਾਂ 
ਨਿਥੇਧਾਤਮਕ ਅਭਿਵਿਐਜਨ ਦੀਆਂ ਧਾਰਨੀ ਹਨ ਪਰ ਸਤਵੀ' ਸਤਰ ਯਕਦਮ 
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ਸਵੀਕਾਰਾਤਮਕ ਸ਼ੈਲੀ ਅਪਣਾ ਕੇ ਸਾਰੀ ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਤਤਸਾਰ ਨੂੰ ਨਿਰੂਪਣ 
ਕਰਦੀ ਹੈ : 
ਆਖਣਿ ਜੋਰੁ ਚੁਪੈ ਨਹ ਜੋਰੁ॥ ਜੋਰੁ ਨ ਸੈਗਣਿ ਦੇਣਿ ਨ ਜੋਰ ॥ 
ਜੋਰੁ ਨ ਜੀਵਣਿ ਮਰਣਿ ਨਹ ਜੋਰੁ॥ ਜੋਰੁ ਨ ਰਾਜਿ ਮਾਲਿ ਮਨਿ ਸੋਰੁ॥ 
ਜੋਰੁ ਨ ਸੁਰਤੀ ਗਿਆਨਿ ਵੀਚਾਰਿ॥ ਜੋਰ ਨ ਜੁਗਤੀ ਛੁਟੈ ਸੈਸਾਰੁ॥ 
ਜਿਸੁ ਹਥਿ ਜੋਰ ਕਰਿ ਵੇਖੈ ਸੋਇ॥ ਨਾਨਕ ਉਤਮੁ ਨੀਚੁ ਨਾ ਕੋਇ॥ ੩੩॥ 
ਮਾਮੂਲੀ ਧਿਆਨ ਨਾਲ ਇਸ ਪਉੜੀ ਦਾ ਪਾਠ ਕੀਤਿਆਂ ਵੀ ਮਹਿਸੂਸ 
ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਕਵੀ ਦਾ ਲਹਿਜਾ ਪਹਿਲੀ ਸਤਰ ਬਾਦ ਦੂਜੀ ਵਿੱਚ ਤੇ ਦੂਜੀ 
ਬਾਅਦ ਤੀਜੀ ਵਿੱਚ ਉੱਚਾ ਉਠ ਰਿਹਾ ਹੈ ਤੇ ਤਿਖੀ ਚਾਲੋਂ ਕਿਸੇ ਸਿਖਰ ਵਲ. 
ਰੁਖ਼ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਛੋਵੀ' ਸਤਰ ਤਕ ਇਹ ਚੜ੍ਹਾਈ ਵਿੱਚ ਰਹਿੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਸਤਵੀ 
ਅਠਵੀਂ' ਵਿੱਚ ਹੇਠਾਂ ਉਤਰ ਆਉਂਦਾ ਹੈ। ਐਤਲੀਆਂ ਦੋ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚੋਂ' ਮੈਜ਼ਲ 
ਉਤੇ ਪੁਜੇ ਹੋਏ ਟਿਕਾ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਟਪਕਦਾ ਹੈ। ਇਥੇ ਪਹਿਲੀਆਂ ਛੇ ਸਤਰਾਂ ਦਾ 
ਜ਼ੋਰ ਸ਼ੋਰ ਸਮਾਪਤ ਹੋ ਕੇ ਪੂਰਨਤਾ ਤੇ ਸ਼ਾਂਤੀ ਦੀ ਝਲਕ ਪੈਂਦੀ ਹੈ। ਇੰਕ ਪਾਸੇ 
ਮਨੁੱਖੀ ਜ਼ੋਰ ਦੀ ਤੁਛਤਾ ਦਾ ਐਲਾਨ ਹੈ ਦੂਸਰੇ ਪਾਸੇ ਸਿਰਜਨਹਾਰ ਦੀ ਸਰਬ 
ਸ਼ਕਤੀਮਾਨਤਾ ਦਾ ਇਕਥਾਲ। ਇਹ ਟਾਕਰਾ ਕਾਵਿ-ਵੇਗ ਵਿੱਚ ਪਲਟਾ ਲਿਆ 
ਕੇ ਸੂਚਿਤ ਕੀਤਾ ਹੈ। ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਚਾਲ ਉਤੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੂਝ ਭਰਿਆ 
ਕਾਬੂ ਕਵੀ ਦੀ ਕਲਾ-ਨਿਧੂਨਤਾ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਹੈ। 
ਉਪਰੋਕਤ ਪਉੜੀ ਕਵਿਤਾ ਤੇ ਵਾਰਤਕ ਵਿੱਚ ਵਰਤੇ ਜਾਣ ਵਾਲੇ ਵਸਤੂ 
ਦੇ ਫ਼ਰਕ ਨੂੰ ਸਪੱਸ਼ਟ ਕਰਨ ਲਈ ਬਹੁਤ ਮਹੋਂਤਵਪੂਰਨ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ, ਅਸਲ 
ਵਿਸ਼ਾ ਤਾਂ ਐਤੱਲੀਆਂ ਦੋ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਹੀ ਸੀਮਤ ਹੈ, ਬਾਕੀ ਛੇ ਸਤਰਾਂ ਇਸ 
ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਰੂੰਪ ਵਿੱਚ ਢਾਲਣ ਲਈ ਵਸਤੂ ਪ੍ਰਦਾਨ ਕਰਦੀਆਂ ਹਨ। 
ਜੀਵਨ ਦੇ ਹਰੇਕ ਐਗ ਦੀ ਵਾਗਡੋਰ ਪਰਮ-ਸੌਤਾ ਦੇ ਹੌਂਥ ਹੈ, ਕਿਸੇ ਵੱਡੇ ਤੋਂ 
ਵੱਡੇ ਮਨੁੱਖ ਦੀ ਸ਼ਕਤੀ ਵੀ ਪਰਮ ਸੌਤਾ ਸਾਹਮਣੇ ਕੁਝ ਮਹੋਂਤਤਾ ਨਹੀਂ ਰਖਦੀ। 
ਇਹ ਵਿਸ਼ਾ ਦ੍ਰਿੜ੍ਹ ਕਰਾਉਣ ਲਈ ਇਹ ਕਵਿਤਾ ਰਚੀ ਗਈ ਹੈ। ਮਨੁੱਖੀ 
ਅਸਮਰਥਾ ਦੀਆਂ ਜੋ ਮਿਸਾਲਾਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਛੇ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਦਿਤੀਆਂ ਗਈਆਂ 
ਹਨ, ਉਹ ਐਤਲੀ ਸਤਰ, “ਨਾਨਕ ਉਤਮੁ ਨੀਚੁ ਨ ਕੋਇ” ਦਾ ਮਾਨੋ ਵਿਸਥਾਰ 
ਹਨ। ਵਾਰਤਕ ਵਿੱਚ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਨਿਭਾਉਣਾ ਹੁੰਦਾ ਤਾਂ ਐਤਲੀਆਂ 
ਦੋਂ ਸਤਰਾਂ ਨਾਲ ਮਿਲਦਾ ਜੁਲਦਾ ਕਥਨ ਕਰ ਦੇਣ ਬਾਅਦ ਇਨੇ ਲੈਮੇ ਵਿਸਥਾਰ 
ਵਿੱਚ ਜਾਣ ਦੀ ਲੋੜ ਨ ਪੈਂਦੀ, ਵਧ ਤੋਂ ਵਧ ਦੋ ਤਿਨ ਪ੍ਰਮਾਣ ਦਿੱਤੇ ਜਾਂਦੇ ਤੇ 
ਉਹ ਵੀ ਇੰਕੋ ਵਾਕ ਵਿੱਚ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਮਨੁੱਖੀ ਅਲਪਗਤਾ ਦੇ ਦਸ ਬਾਰਾਂ 
ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੇ ਕੇ ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ- “ਜੋਰੁ ਨ” ਸ਼ਬਦਾਂ ਦੇ ਦੁਹਰਾ ਵਿੱਚ 
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ਜਕੜ ਦਿੱਤਾ ਹੈ, ਉਸ ਨਾਲ ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਚਾਲ ਵਿੱਚ ਤੇਜ਼ੀ ਹੀ ਨਹੀਂ ਆਈ 
ਸਗੋਂ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਨਿਭਾ ਬੌਧਿਕ ਪੋਧਰ ਦੇ ਵਧੇਰੇ ਯੋਗ ਹੋ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਦਾ 
ਕਾਰਨ ਇਹ ਨਹੀਂ' ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਇੰਕ ਵਾਰਤਕਮਈ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਉਚੇਚੇ ਤੌਰ 
ਉੱਤੋਂ _ਕਾਵਿ-ਜਾਮਾ ਪਹਿਨਾਉਣਾ ਚਾਹੁੰ ਦੇ ਹਨ। ਕਰਤਾਰ ਦੀ 
ਸਰਬ-ਸ਼ਕਤੀਮਾਨਤਾ ਦੇ ਟਾਕਰੇ ਉਤੇ ਮਨੁੱਖੀ ਨਿਰਥਲਤਾ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੂੰ ਜਿਸ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਹੋਇਆ, ਉਹ ਵਾਰਤਕ ਵਿੱਚ ਢਲਣ ਦੇ ਕਾਬਲ ਨਹੀਂ' ਸੀ 
ਕਿਉਂਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਲਈ ਇਹ ਕੇਵਲ ਇੰਕ ਨਿਰਾ ਬੌਧਕ ਤਜਰਬਾ ਨਹੀਂ ਸੀ, 
ਪੂਰੀ ਸ਼ਖ਼ਸੀਅਤ ਨੂੰ ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਅਨੁਭਵ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ 
ਅਨੁਭਵ ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਤਿੱਖੀ ਚਾਲ ਮੈਗਦਾ ਹੈ ਤੇ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਐਸਾ ਵਸਤੂ 
ਘੜ ਲੈਂਦਾ ਹੈ, ਜੋ ਇਸ ਚਾਲ ਨੂੰ ਪੈਦਾ ਵੀ ਕਰੇ ਤੇ ਇਸ ਵਿੱਚ ਸਮਾ ਵੀ ਸਕੇ। 
ਸੋ ਪਉੜੀ ਦੀਆਂ ਪਹਿਲੀਆਂ ਛੇ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਦਿੱਤੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਲੋੜ ਤੋਂ ਵਾਧੂ 
ਵਿਸਥਾਰ ਨਹੀਂ', ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਕਾਵਿਕ ਰੂਪ ਦੇਣ ਲਈ ਅਨੁਕੂਲ ਵਸਤੂ ਦਾ 
ਆਯੋਜਨ ਹਨ। 
ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਤੀਸਰੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਵੀ ਇਸੇ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਵਸਤੂ ਵਿਦਮਾਨ 
ਹੈਂ : = 
ਗਾਵੈ ਕੋ ਤਾਣੁ ਹੋਵੈ ਕਿਸੈ ਤਾਣੁ॥ ਗਾਵੈ ਕੋ ਦਾਤਿ ਜਾਣੈ ਨੀਸਾਣੁ॥ 
ਗਾਵੈ ਕੋ ਗੁਣ ਵਡਿਆਈਆ ਚਾਰ। ਗਾਵੈ ਕੋ ਵਿਦਿਆ ਵਿਖਮੁ 
ਵੀਚਾਰੁ॥ ( 
ਗਾਵੈ ਕੋ ਸਾਜਿ ਕਰੇ ਤਨੁ ਖੇਹ॥ ਗਾਵੈ ਕੋ ਜੀਅ ਲੈ ਫਿਰਿ ਦੇਹ॥ 
ਗਾਵੈ ਕੋ ਜਾਪੈ ਦਿਸੈ ਦੂਰਿ॥ ਗਾਵੈ ਕੋ ਵੇਖੈ ਹਾਦਰਾ ਹਦੂਰਿ॥ 
ਕਥਨਾ ਕਥੀ ਨ ਆਵੈ ਤੋਟਿ॥ ਕਥਿ ਕਥਿ ਕਥੀ ਕੋਟੀ ਕੋਟਿ ਕੋਟਿ॥ 
ਇਥੇ ਵੀ ਪਹਿਲੀਆਂ ਔਠ ਸਤਰਾਂ ਦਾ ਅਸਲ ਤਤਸਾਰ ਅਗਲੀਆਂ ਦੋ 
ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਹੈ। ਨੌਵੀਂ ਦਸਵੀਂ ਸਤਰ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਪਹਿਲੀਆਂ ਔਨਾਂ ਨਾਲੋਂ ਸਾਫ਼ 
ਵਖਰੀ ਦਿਸ ਰਹੀ ਹੈ। ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਵਿਸ਼ਾ ਹੈ ਤੇ ਬਾਕੀਆਂ ਵਿੱਚ ਉਸ 
ਦਾ ਵਸਤੂ। ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਰੌਬ ਦੀ ਅਕਥਨੀਅਤਾ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ 
ਕਰਵਾਉਣੀ ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਸ ਮੈਤਵ ਲਈ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਰੌਬ ਦਾ ਕਥਨ ਕਰਨ 
ਵਾਲੇ ਔਠ ਕਿਸਮ ਦੇ ਲੋਕਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਲਏ ਹਨ ਤੇ ਸਿੱਟਾ ਇਹ ਕੌਢਿਆ ਹੈ 
ਕਿ ਜੇ ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰੋੜਾਂ ਹੋਰ ਲੋਕ ਵੀ ਕਥਨ ਕਰਨ ਤਾਂ ਰਥ ਦਾ ਮੁਕੰਮਲ 
ਕਥਨ ਨਹੀਂ' ਹੋ ਸਕਦਾ। ਪ੍ਰਮਾਣ ਦੇ ਕੇ ਸਿੰਟਾ ਕੇਂਢਣਾ ਵਿਸ਼ੇਸ਼ ਤੌਰ ਉਤੇ 
ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਢੈਗ ਨਹੀਂ, ਵਾਰਤਕ ਵਿੱਚ, ਸਗੋਂ ਇਸ ਦਾ ਪ੍ਰਯੋਗ ਵਧੇਰੇ ਹੁਦਾ 
ਹੈ, ਪਰ ਪ੍ਰਮਾਣ ਨੂੰ ਕਿਸ ਲਹਿਜੇ ਵਿੱਚ ਵਰਤਿਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ ਉਸ ਤੋਂ ਕਵਿਤਾ 
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ਜਾਂ ਵਾਰਤਕ ਦੀ ਪਹਿਚਾਣ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਾ ਲਹਿਜਾ ਇੰਕ ਵਿਦਵਾਨ 
ਵਾਲਾ ਨਹੀਂ, ਪ੍ਰੇਮੀ ਵਾਲਾ ਹੈ। ਉਹ ਕਰਤਾਰ ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਹੋ ਕੇ 
ਉਸ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਕਰ ਰਹੇ ਹਨ। ਪ੍ਰੇਮੀ ਆਪਣੇ ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੀ ਪੁਸੈਸਾ ਕਰਦਾ 
ਥਕਦਾ ਨਹੀਂ' ਸਗੋ ਅਜਿਹੀ ਪ੍ਰਸੈਸਾ ਕਰਨ ਵੇਲੇ ਮਸਤੀ ਵਿੱਚ ਆ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਜਦੋਂ' ਬਾਰ ਬਾਰ “ਗਾਵੈ ਕੋ” ਦਾ ਰਾਗ ਅਲਾਪਦੇ ਹਨ ਤਾਂ ਰੌਬ ਦੀ 
ਬੇਐਤਤਾ ਦੇ ਰੂ-ਬ-ਰੂ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ, ਇੱਕ ਮਸਤੀ ਵਿੱਚ 
ਆਏ ਲਗਦੇ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਪ੍ਰਮਾਣ ਪਾਠਕਾਂ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਨੂੰ ਠਕੋਰਨ ਵਾਲੇ 
ਨਹੀਂ, ਵਿਸਮਾਦ ਦੀ ਛੋਹ ਲਾਉਣ ਲਈ ਲਿਖੇ ਗਏ ਹਨ। ਜਦੋਂ' ਪਾਠਕ ਨੌਵੀਂ 
ਦਸਵੀਂ ਸਤਰ ਉਤੇ ਪਹੁੰਚਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਵਿਸਮਾਦ ਦਾ ਤੀਬਰ ਅਨੁਭਵ ਕਰਦਾ 
ਪੁਕਾਰ ਉਠਦਾ ਹੈ : 
ਕਥਨਾ ਕਥੀ ਨ ਆਵੈ ਤੋਟਿ॥ ਕਥਿ ਕਥਿ ਕਥੀ ਕੋਟੀ ਕੋਟਿ ਕੋਟਿ॥ 
ਇਹ ਸਤਰਾਂ ਵੀ ਅਨੁਪ੍ਰਾਸ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਦੇ ਕਮਾਲ ਦੀਆਂ ਸੂਚਕ ਹਨ। 
ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕੌਕੇ, ਥੌਥੇ ਤੇ ਟੈਂਕੇ ਵਰਗੇ ਕਰੜੇ ਵਿਐਜਨ ਕਵੀ ਦੇ ਲਹਿਜੇ ਦੀ 
ਪਕਿਆਈ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਰੌਂਬ ਦੀ ਬੇਐਤਤਾ ਨੂੰ ਇਨੀ 
ਡੂੰਘਾਈ ਨਾਲ ਅਨੁਭਵ ਕਰਦੇ ਸਨ ਕਿ ਉਸ ਨੂੰ ਮਨੁੱਖੀ ਕਥਨ ਦੀ ਸੀਮਾ ਵਿੱਚ 
ਲਿਆਉਣ ਦਾ ਦਾਅਵਾ ਕਰਨ ਵਾਲਿਆਂ ਦਾ ਪੂਰੇ ਜ਼ੋਰ ਨਾਲ ਖੰਡਨ ਕਰਨਾ 
ਚਾਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਇਹ ਸਤਰਾਂ ਇਸ ਖੰਡਨ ਦਾ ਸੁਹਜਾਤਮਕ ਪੁਗਟਾਉ ਹਨ, 
ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਬਾਅਦ ਦਿੱਤਾ ਸਾਧਾਰਨ ਥੌਧਕ ਸਿੰਟਾ ਨਹੀਂ 
ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਵਰਤੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਲਹਿਜੇ ਦੀ ਸਹੀ ਪਹਿਚਾਣ ਬੜੀ 
ਜ਼ਰੂਰੀ ਹੈ। ਇਸ ਵਲ ਪੂਰਾ ਧਿਆਨ ਨਾ ਦੇਣ ਕਰਕੇ ਅਰਥ ਕਰਨ ਵੇਲੇ 
ਉਕਾਈਆਂ ਹੌਦੀਆਂ ਹਨ। ਇਹ ਚਿਤਾਵਨੀ ਇਸ ਲਈ ਉਚੇਚੀ ਦਿੱਤੀ ਹੈ 
ਕਿਉਂਕਿ ਔਜ ਕੌਲ੍ਹ ਜਪੁਜੀ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਕਵਿਤਾ ਕਹਿਣ ਨਾਲ ਅਜਿਹੀਆਂ 
ਉਕਾਈਆਂ ਦੀ ਸੈਭਾਵਨਾ ਵਧ ਗਈ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਤੋਂ ਇਹ ਗੌਲ ਸਾਫ਼ 
ਹੋ ਜਾਵੇਗੀ। ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਕਵਿਤਾ ਮੈਨਣ ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਸੁਭਾਵਕ ਇਸ ਪਉੜੀ 
ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਦੇਖ ਕੇ ਤਰਕ ਵਿਦਿਆ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਯਾਦ ਆਉਂਦੀ ਹੈ : 
ਸੋਚੈ ਸੋਚਿ ਨ ਹੋਵਈ ਜੇ ਸੋਚੀ ਲਖ ਵਾਰ॥ 
ਚੁਪੈ ਚੁਪ ਨ ਹੋਵਈ ਜੇ ਲਾਇ ਰਹਾ ਲਿਵਤਾਰ॥ 
ਭੁਖਿਆ ਭੁਖ ਨ ਉਤਰੀ ਜੇ ਬਨਾ ਪੁਰੀਆ ਭਾਰ॥ 
ਸਹਸ ਸਿਆਣਪਾ ਲਖ ਹੋਹਿ ਤ ਇਕ ਨ ਚਲੈ ਨਾਲਿ॥ 
ਕਿਵ ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਈਐ ਕਿਵ ਕੂੜੈ ਤੁਟੈ ਪਾਲਿ॥ 
ਹੁਕਮਿ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ ਨਾਨਕ ਲਿਖਿਆ ਨਾਲਿ॥੧॥ 
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ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਅਨੁਸਾਰ ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਇੰਕ ਪੂਸ਼ਨ ਉਠਾਇਆ 
ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਐਤਲੀ ਸਤਰ ਵਿੱਚ ਉਸ ਦਾ ਉਤਰ ਉਤਰ ਦਿੱਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਪਹਿਲੀਆਂ ਚਾਰ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਇਸ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਦੇ ਹੋਰ ਸਭਵ ਉਤਰ ਸੋਚੇ ਗਏ ਹਨ 
ਪਰ ਹਰੇਕ ਦਾ ਤ੍ਰਿਸਕਾਰ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਹੁਣ ਇਉਂ ਲਗਦਾ ਹੈ ਕਿ ਹੋਰ ਇਕੋ 
ਉਤਰ ਬਾਕੀ ਹੈ, ਜੋ ਅਤ ਉਤੇ ਆ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦੇ ਢੰਗ ਨੂੰ ਤ੍ਰਿਸਕਾਰ 
ਨਾਲ ਸਿਧ ਕਰਨਾ (0੦ ਘਲੁਹ੪ 09 €10008008) ਕਹਿੰਦੇ ਹਨ। ਜਦ ਸਾਰੇ 
ਸੈਭਵ ਉਤਰਾਂ ਵਿੱਚੋਂ ਇੰਕ ਤੋਂ' ਸਿਵਾ ਬਾਕੀ ਸਭ ਰੌਂਦ ਹੋ ਗਏ ਤਾਂ ਇੰਕ ਆਪਣੇ 
ਆਪ ਹੀ ਸਿਧ ਹੋ ਗਿਆ। ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਮਤਕ ਨਾਲ ਨੁਕਤੇ ਸਿਧ ਨਹੀਂ 
ਕਰ ਰਹੇ। ਉਹ ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਇੰਕ ਨਿੱਜੀ ਸਮੌਸਿਆ ਦਾ ਵਰਣਨ ਕਰਦੇ 
ਹਨ। ਉਸ ਸੋਚ ਦੇ ਮੁਤਲਾਸ਼ੀ ਹਨ ਤੇ ਇਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਾ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਬੇਚੈਨ 
ਹਨ। ਇਹ ਪਉੜੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਇਸ ਬੇਚੈਨੀ ਵਿੱਚੋਂ ਰਚੀ ਗਈ ਹੈ। “ਕਿਵ 
ਸਚਿਆਰਾ ਹੋਈਐ” ਤੁਕਾਂਗ ਇੰਕ ਸਾਧਾਰਨ ਪਰਸ਼ਨ ਨਹੀਂ, ਸੌਚ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ 
ਲਈ ਤਰਲੇ ਭਰੀ ਹੂਕ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦਸ ਰਰੇ ਹਨ ਕਿ ਮੈਂ' ਸੋਚ, ਭੁਖ, ਚੁਪ 
ਤੇ ਸਿਆਣਪਾਂ ਦੇ ਸਾਰੇ ਢੋਗ ਅਪਣਾ ਕੇ ਦੇਖ ਲਏ ਹਨ ਪਰ ਕਿਸੇ ਨਾਲ ਮੈਨੂੰ 
'ਸੌਚ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਨਹੀਂ ਹੋਈ। ਹੁਣ ਉਹ ਸੌਂਚ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਲਈ ਬਹੁਤ ਉਤਾਵਲੇ 
ਹਨ। ਇਸ ਉਤਾਵਲੇਪਣ ਬਾਅਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ “ਹੁਕਮਿ ਰਜਾਈ ਚਲਣਾ? ਦੇ ਰੂਪ 
ਵਿੱਚ ਸੋਚ ਦਾ ਮਾਰਗ ਮਿਲ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਉਹ ਸੰਤੁਸ਼ਟ ਹੋ ਗਏ। ਇਹ ਤਲਾਸ਼, 
ਬੇਚੈਨੀ ਤੇ ਸੈਤੁਸ਼ਟੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਦੀਆਂ ਸਟੇਜਾਂ ਹਨ, ਜਿਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਨੇ ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਇਕੋਂਠਿਆਂ ਪ੍ਰਗਟ ਕੰਰ ਦਿੱਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਪਉੜੀ ਨੂੰ 
ਨਿੱਜੀਂ ਪ੍ਰਸੈਗ ਤੋਂ ਨਿਖੇੜ ਕੇ ਕੇਵਲ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨੋਤਰੀ ਦੇ ਰੂਪ ਵਿੱਚ 
ਵਾਚਣ ਨਾਲ ਇਹ ਸਹੀ ਅਰਥ ਨਹੀਂ ਦੇਂਦੀ। ਰ੍‌ 

ਪਰ ਇਸ ਤੋਂ ਇਹ ਸਿੱਟਾ ਨਹੀਂ' ਕੇਂਢਣਾ ਚਾਹੀਦਾ ਕਿ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਨਿੱਜੀ 
ਵਰਣਨ ਤੋਂ' ਸਿਵਾ ਹੋਰ ਕੁਝ ਹੈ ਹੀ ਨਹੀਂ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੇ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ 
“ਸੋਚੀ”, “ਲਾਇ ਰਹਾ”, “ਬੈਨਾ” ਆਦਿਕ ਕ੍ਰਿਆਵਾਂ ਉੱਤਮ ਪੁਰਖ ਇੰਕ 
ਵਚਨ ਵਿੱਚ ਵਰਤ ਕੇ ਨਿੱਜੀ ਸ਼ੈਲੀ ਅਪਣਾਈ ਹੈ ਪਰ ਇਸੇ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ 
ਸਾਧਾਰਨੀਕਰਨ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵੀ ਵਰਤੀ ਹੈ। ਦੂਸਰੀ ਪਉੜੀ ਤਾਂ ਸਾਰੀ ਦੀ ਸਾਰੀ 
ਗ਼ੈਰ-ਨਿੱਜੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿੱਚ ਹੈ : 

ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਆਕਾਰ ਹੁਕਮੁ ਨ ਕਹਿਆ ਜਾਈ॥ 

ਹੁਕਮੀ ਹੋਵਨਿ ਜੀਅ ਹੁਕਮਿ ਮਿਲੈ ਵਡਿਆਈ॥ 

ਹੁਕਮੀ ਉਤਮੁ ਨੀਚੁ ਹੁਕਮਿ ਲਿਖਿ ਦੁਖ ਸੁਖ ਪਾਈਅਹਿ॥ 

ਇਕਨਾ ਹੁਕਮੀ ਬਖਸੀਸ ਇਕਿ ਹੁਕਮੀ ਸਦਾ ਭਵਾਈਅਹਿ॥ 
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ਹੁਕਮੈ ਐਦਰਿ ਸਭੁ ਕੋ` ਬਾਹਰਿ ਹੁਕਮ ਨ ਕੋਇ॥ 

ਨਾਨਕ ਹੁਕਮੈ ਜੇ ਬੁਝੈ ਤ ਹਉਮੈ ਕਹੇ ਨ ਕੋਇ॥੨॥ 

ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਤਰਾਂ ਵਿੱਚ ਨਾ ਸੋਚ ਦੇ ਮੁਤਲਾਸ਼ੀ ਦੀ ਹੂਕ ਹੈ, ਨਾ ਪ੍ਰੇਮੀ ਦਾ 
ਵਿਸਮਾਦਕ ਪ੍ਰੀਤਮ-ਜਸ। ਇਸ ਪਉੜੀ ਦੀ ਪੰਜਵੀਂ ਸਤਰ ਵਿੱਚ ਸਾਧਾਂਰਨੀਕਰਨ 
ਬਹੁਤ ਵਰਤਿਆ ਹੈ ਤੇ ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਇਸ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ ਕਵਿਤਾ ਗਿਣਿਆ 
ਜਾਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਸਾਧਾਰਨੀਕਰਨ ਤੋ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਾਂ ਦੇ 
ਸਾਧਾਰਨੀਕਰਨ ਵਿੱਚ ਬਹੁਤ ਐਤਰ ਹੈ। ਦੂਸਰੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਜਿਸ ਹੁਕਮ ਦੀ 
ਸਸਰਬ-ਵਿਆਪਕਤਾ ਦਾ ਕਥਨ ਹੈ, ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਨੂੰ ਉਸ ਦਾ ਗਿਆਨ ਸੀ। 
ਇਸ ਗਿਆਨ ਦਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਵਿੱਚ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਹੋਇਆ ਤੇ ਇਸ ਨੂੰ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਗਿਆਨਵਾਦੀਆਂ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਵਿੱਚ ਐਕਿਤ ਕਰ ਦਿੱਤਾ। ਪਰ ਇਹ ਗਿਆਨ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਕਦੋ' ਹੋਇਆ ? ਨਿਸ਼ਚੇ ਹੀ ਇਹ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਆਤਮਕ ਜੀਵਨ ਦੇ ਕਿਸੇ 
ਉਚੇ ਪੜਾਅ ਦੀ ਅਵਸਥਾ ਦਾ ਇੰਕ ਫਲ ਸੀ। ਜਦ ਉਹ ਪਰ ਤੌਤ ਨਾਲ 
ਇਕਸੁਰ ਹੋ ਗਏ ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵ ਦੇ ਹਰੇਕ ਭਾਗ ਦੇ ਹੁਕਮ ਦੀ ਤਾਰ ਵਿੱਚ 
ਪ੍ਰੋਤੇ ਹੋਣ ਦਾ ਗਿਆਨ ਵੀ ਪ੍ਰਾਪਤ ਹੋਇਆ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਦਾ ਗਿਆਨ ਭਾਵੇ 
ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੁੱਧੀ ਵਿੱਚ ਹੀ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ਤ ਹੋਇਆ ਪਰ ਇਸ਼ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਦਾ ਸਾਧਨ 
ਬੁੱਧੀ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਆਤਮਕ ਸਾਧਨਾ ਸੀ। ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਬੁੱਧੀ ਵਿੱਚ ਸ਼ਾਮਲ ਹੋਏ 
ਗਿਆਨ ਨੂੰ ਅਸੀਂ ਸਾਧਾਰਨ ਕਿਤਾਬਾਂ ਵਿੱਚੋਂ' ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੇ “ਖ਼ਿਆਲਾਂ” ਨਾਲੋ 
ਸਪੱਸ਼ਟ ਭਾਂਤ ਨਿਖੇੜ ਸਕਦੇ ਹਾਂ। ਵਿਚਾਰ ਦੇ ਸਿੰਟੇ ਵਜੋਂ' ਪ੍ਰਾਪਤ ਕੀਤੀਆਂ 
“ਸੋਚਾਂ” ਤੋਂ ਵੀ ਇਹ ਭਿਨ ਹੈ। ਮੌਲਿਕ ਸੋਚਾਂ ਵਿੱਚ ਇੰਕ ਨਵੀਂ ਨਿਸਚੇ ਦੀ 
ਡੂਘਾਈ ਹੁੰਦੀ ਹੈ ਜੋ ਖ਼ਿਆਲਾਂ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ' ਹੁੰਦੀ। ਪਰ ਆਤਮਕ ਗਿਆਨ ਵਿੱਚ 
ਨਿਸਚੇ ਦੀ ਡੂਘਾਈ ਹੋਣ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਇਹ ਸੋਚਾਂ ਤੋਂ ਬਹੁਤ ਵਖਰੀ ਕਿਸਮ ਦਾ 
ਗਿਆਨ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਵਾਲਾ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਜੀਵਨ 
ਦੇ ਕਿਸੇ ਐਸੇ ਡੂਘੇ ਤਲ ਤੋਂ ਆ ਰਿਹਾ ਹੈ, ਜਿਥੇ ਜੀਵਨ ਦਾ ਸੌਚ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। 
ਸੋਚ ਨਾਲ ਸੈਥਧਤ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਸ ਦਾ ਮੂਹ ਬੇਅਤ ਵਲ ਝੁਕਿਆ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। 
ਜਿਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕਲਾਕਾਰ ਆਵੇਸ਼ ਹੋਣ ਵੇਲੇ ਆਪਣੇ ਐਦਰ ਕਿਸੇ' ਬੇਐਤ ਦੇਸ਼ ਤੋ 
ਕੋਈ ਸੈਦੇਸ਼ੇ ਆ ਰਹੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਕਰਦਾ ਹੈ, ਇਸ ਤਰ੍ਹਾਂ ਹੀ ਆਤਮਕ ਗਿਆਨ ਦੀ 
ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਵੇਲੇ ਰਹੌਸਵਾਦੀ ਦਾ ਅਨੁਭਵ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਸੋ ਇਹ ਗਿਆਨ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕਾਂ 
ਨਾਲੋਂ ਕਲਾਕਾਰਾਂ ਦੇ ਵਧੇਰੇ ਨੇੜੇ ਹੈ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਸਾਧਾਰਨੀਕਰਨ ਅਮਲੀ 
ਜੀਵਨ ਦੀ ਉੱਚੀ ਦਸ਼ਾ ਵਿੱਚੋਂ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਉਸ ਤਕ ਪੂਜਾਂਉਣ ਵਾਲੇ 
ਅਮਲੀ ਜੀਵਨ ਦੇ ਮਾਰਗ ਦਰਸ਼ਕ ਹਨ। ਕਵੀ ਤੇ ਪਾਠਕ ਦੋਹਾਂ ਸਿਰਿਆਂ ਉੱਤੇ 
ਅਮਲ ਵਿੱਚ ਘਿਰੇ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਨਿਰੋਲ ਤਰਕ ਆਸਰੇ' ਚਲਣ ਵਾਲੀ ਬੁਧੀ 
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ਦੇ ਸਾਧਾਰਨੀਕਰਨਾਂ ਵਿੱਚ ਸ਼ਾਮਲ ਨਹੀਂ ਹੋ ਸਕਦੇ। 

ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਬੌਧਕ ਤੌਂਤ ਦੀ ਵਿਚਾਰ ਜ਼ਰਾ ਖੋਲ੍ਹ ਕੇ ਕਰ ਲਈਏ। ਇਸ 
ਵਿੱਚ ਬੁਧੀਮਾਨਾਂ ਦੇ ਕੁਝ ਚਿਹਨ ਨਜ਼ਰ ਜ਼ਰੂਰ ਪੈਂਦੇ ਹਨ, ਜਿਹੜੇ ਸਰੋਦੀ ਭਾਂਤ 
ਦੀ ਕਵਿਤਾ ਵਿੱਚ ਆਮ ਤੌਰ ਉਤੇ ਨਹੀਂ ਦਿਸਦੇ। ਇਸ ਦੀ ਬਿਬਾਵਲੀ ਵਿੱਚ 
ਸ਼ਹੁ ਸੁਹਾਗਣ ਜਹੇ ਰੂਪਕ ਨਹੀਂ ਵਰਤੇ ਗਏ, ਨਾ ਇਸ ਵਿੱਚ ਸੈਯੋਗ ਵਿਯੋਗ ਦੇ 
ਬਲਵਾਨ ਭਾਵ ਮੌਜੂਦ ਹਨ। ਸਰੋਦੀ ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਬਿੰਬਾਂ ਤੇ ਭਾਵਾਂ ਤੋਂ ਵਖਰੀ 
ਨੁਹਾਰ ਰਖਣ ਕਰਕੇ ਕਈ ਆਲੋਚਕ ਇਸ ਨੂੰ ਕਵਿਤਾ ਤੇ ਵਾਰਤਕ ਵਿੱਚ ਕਰਨ 
ਵਾਲਿਆਂ ਨੂੰ ਅਜਿਹੇ ਭੁਲੇਖੇ ਪੈਣ ਦੀ ਗੁੰਜਾਇਸ਼ ਵਧੇਰੇ ਹੈ। ਪਰ ਕਵਿਤਾ ਵਿੱਚੋਂ 
ਬੋਧਕਤਾ ਨੂੰ ਬਾਹਰ ਰਖਣਾ ਜ਼ਰੂਰੀ ਨਹੀਂ ਤੇ ਭਾਵਕਤਾ ਦੀ ਬਹੁਲਤਾ ਵਧੀਆ 
ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਨਿਸ਼ਾਨੀ ਨਹੀਂ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਬੌਧਕ ਤੇ ਭਾਵਕ ਐਸ਼ ਸਾਵੀ 
ਚਲਦੀ ਮਾਲੂਮ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਬੌਧਕ ਸ਼ੈਲੀ ਦੇ ਤਿਨ ਪ੍ਰਮਾਣ-ਤੁਲਨਾ, ਪ੍ਰਸ਼ਨੋਤਰੀ ਤੇ 
ਸਾਧਾਰਨੀਕਰਨ ਉੱਪਰ ਦਿੱਤੇ ਗਏ ਹਨ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਤ੍ਰਿਸਕਾਰ ਨਾਲ 
ਸਿਧ ਕਰਨ ਦੇ ਢੈਗ ਦਾ ਭਰਮ ਪੈਦਾ ਹੁੰਦਾ ਹੈ ਪਰ ਵਧੇਰੇ ਧਿਆਨ ਨਾਲ 
ਦੇਖਿਆਂ ਦੂਰ ਰੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਵਰਤਿਆ ਪ੍ਰਸ਼ਨ 
ਉਤਰ ਬੌਧਕ ਪ੍ਰਕਾਰ ਦਾ ਨਹੀਂ। ਸੋਲ੍ਹਵੀਂ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਫਿਰ ਇੰਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਖੜ੍ਹਾ 
ਕੀਤਾ ਹੈ ਪਰ ਉਥੇ ਇਸ ਤੋ ਦਲੀਲ ਦਾ ਕੈਮ ਲਿਆ ਹੈ, ਇਸ ਲਈ ਉਹ ਥੌਧਕ 
ਰੋਗਤ ਰਖਦਾ ਹੈ : 

ਧਰਤੀ ਹੋਰੁ ਪਰੈ ਹੋਰੁ ਹੋਰੁ॥ ਤਿਸਤੇ ਭਾਰੁ ਤਲੈ ਕਵਣੁ ਜੋਰੁ॥ 

ਇੰਕੀਵੀ' ਪਉੜੀ ਵਿਚ ਪ੍ਰਸ਼ਨ ਖੜ੍ਹਾ ਕਰ ਕੇ ਉਸ ਦਾ ਉੱਤਰ ਦੇਣ ਦੀ 
ਵਿਧੀ ਸਾਧਾਰਨ ਰੂਪ ਵਿਚ ਵਰਤੀ ਹੈ : 

ਕਵਣੁ ਸੁ ਵੇਲਾ ਵਖਤੁ ਕਵਣੁ ਕਵਣੁ ਥਿਤੀ ਕਵਣੁ ਵਾਰ॥ 

ਕਵਣੁ ਸਿ ਰੁਤੀ ਮਾਹੁ ਕਵਣੁ ਜਿਤੁ ਹੋਆ ਆਕਾਰੁ॥ 

ਵੇਲ ਨ ਪਾਈਆ ਪੈਡਤੀ ਜਿ ਹੋਵੈ ਲੇਖੁ ਪੁਰਾਣੁ॥ 

ਵਖਤੁ ਨ ਪਾਇਓ ਕਾਦੀਆ ਜਿ ਲਿਖਨਿ ਲੇਖੁ ਕੁਰਾਣੁ॥ 

ਦਲੀਲ-ਸੂਚਕ ਜਾਂ ਪੁਛ-ਸੂਚਕ ਪ੍ਰਸ਼ਨਾਂ ਦੀ ਹੋਂਦ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਸ਼ੈਲੀ ਉਤੇ 
ਥੋਧਕਤਾ ਦੀ ਧੂੜ ਜ਼ਰੂਰ ਸੁਟਦੀ ਹੈ ਤੇ ਸਾਧਾਰਨੀਕਰਨ ਆਦਿਕ ਨਾਲ ਰਲ ਕੇ 
ਇਸ ਨੂੰ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਰਚਨਾ ਕਹਾਉਣ ਦਾ ਹੌਕਦਾਰ ਬਣਾਉਂਦੀ ਜਾਪਦੀ ਹੈ ਪਰ 
ਬੋਧਕ ਸ਼ੈਲੀ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਸਭ ਪ੍ਰਮਾਣਾਂ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਜਪੁਜੀ ਕਵਿਤਾ ਹੈ ਤੇ ਉੱਤਮ 
ਪ੍ਰਕਾਰ ਦੀ ਕਵਿਤਾ ਹੈ। ਇਸ ਨੂੰ ਕਵਿਤਾ ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੇ ਦੋ ਗੁਣਾਂ- 
ਥਿਬਾਵਲੀ ਤੇ ਗਤੀਸ਼ੀਲਤਾ ਦੀ ਵਿਸਥਾਰਪੂਰਵਕ ਵਿਚਾਰ ਉਪਰ ਹੋ ਚੁਕੀ ਹੈ। 
ਉੱਤਮ ਕਵਿਤਾ ਦੀ ਪਰਖ ਇਨ੍ਹਾਂ ਦੋਹਾਂ ਕਸੋਟੀਆਂ ਉਤੇ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 
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ਜਿਸ ਲਿਖਾਰੀ ਪਾਸ ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਆਧਾਰ ਬਣ ਸਕਣ ਵਾਲਾ ਅਸਲ 
ਅਨੁਭਵ ਮੌਜੂਦ ਨਾ ਹੋਵੇ, ਉਹ ਨਿਰੋਲ ਛੇਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਕਰੁਕੇ ਕਵਿਤਾ ਨਹੀਂ' 
ਉਪਜਾ ਸਕਦਾ। ਜੋ ਯਤਨ ਕਰੇ ਤਾਂ ਵੀ ਤੁਕਥੈਦੀ ਦਾ ਰਚਨਹਾਰ ਹੀ ਬਣੇਗਾ। 
ਤੁਕਬੈਦੀ ਤੇ ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਭੇਦ ਇਹੀ ਹੈ ਕਿ ਤੁਕਬੈਦੀ ਦੀ ਬਿਬਾਵਲੀ ਤੇ ਲੈਅ 
ਵਿਸ਼ੇ ਨਾਲ ਢੁਕਦੀ ਨਹੀਂ ਹੁੰਦੀ ਤੇ'ਉੱਤਮ ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਇਨ੍ਹਾਂ ਤਿੰਨਾਂ ਤੱਤਾਂ ਵਿੱਚ 
ਸੈਪ੍ਰੂਨ ਇਕਸੁਰਤਾ ਹੁੰਦੀ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰਨ ਵੇਲੋਂ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਪਾਸ 
ਜੋ ਅਨੁਭਵ ਮੌਜੂਦ ਸੀ, ਉਹ ਸੌਚਾ ਕਾਵਿਕ ਅਨੁਭਵ ਸੀ, ਇਸ ਲਈ ਇਸ ਨੇ 
ਆਪਣੀ ਜ਼ਰੂਰਤ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਸਹੀ ਕਿਸਮ ਦੀ ਬਿੰਬਾਵਲੀ ਤੇ ਲੈਅ ਨੂੰ ਅਪਣਾ 
ਲਿਆ ਹੈ। ਕਲਾ ਦੀ ਇੰਕ ਚੈਗੀ ਪਰਖ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਉਸ ਦਾ ਵਸਤੂ ਕਲਪਣਾ 
ਦੀ ਪਧਰ ਉੱਤੇ ਪੁਜਾ ਕੇ ਨਿਭਾਇਆ ਗਿਆ ਹੈ ਕਿ ਨਹੀਂ'। .ਜਪੁਜੀ ਨਿਰਾ 
ਦਰਸ਼ਨ ਨਹੀਂ ਕਿਉਂਕਿ ਇਸ ਦਾ ਸਮੁੱਚਾ ਨਿਭਾ ਕਲਪਣਾ ਦੀ ਪੌਧਰ ਉੱਤੇ ਹੈ। 
ਇਸ ਵਿੱਚ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਲੈ ਕੇ ਅਤ ਤੌਂਕ ਸ਼ਾਹੀ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਰੂਪਕ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਕੀਤੀ 
ਗਈ ਹੈ। ਇਸ ਦਰਬਾਰ ਦੇ ਵੱਖ ਵੇਖ ਐਗਾਂ ਦੀ ਵਰਤੋ' ਕਵੀ ਦੀ ਰਚਨਾਤਮਕ 
ਕਲਪਣਾ ਦਾ ਫਲ ਹੈ। ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਤੋਂ ਹੀ ਹੁਕਮ ਸ਼ਬਦ ਦੀ ਵਰਤੋਂ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ 
ਗਈ ਹੈ ਜੋ ਇਸੇ ਬਿਬ ਦਾ ਭਾਗ ਹੈ। ਇਹ ਮਹਾਨ ਬਿਬ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਸਤੂ ਨੂੰ 
ਕਲਪਣਾ ਦੀ ਪਾਣ ਚੜ੍ਹਾਉਂਦਾ ਤੇ ਸੁਹਜਮਈ ਬਣਾਉਂਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਸਮੁਂਚੇ ਕਿਬ ਦੇ 
ਦਰ ਐਦਰ ਕਵੀ ਕਈ ਵਾਰੀ ਦਲੀਲ, ਪ੍ਰਸ਼ਨੌਤਰੀ, ਸਾਧਾਰਨੀਕਰਨ ਜਹੇ ਬੌਧਕ 
`_ਡੌਤ ਵੀ ਵਰਤ ਲੈਂਦਾ ਹੈ ਪਰ ਫਿਰ ਵੀ ਜਪੁਜੀ ਕਵਿਤਾ ਰਹਿਦੀ ਹੈ, ਦਾਰਸ਼ਨਕ 
ਰਚਨਾ ਨਹੀਂ ਬਣਦੀ। ਰ 
ਜਪੁਜੀ ਵਿਚਲੇਂ ਅਨੁਭਵ ਨੂੰ ਸਮਝਣ ਵਾਸਤੇ ਇਸ ਦੀ ਤੁਲਨਾ ਕੁਝ ਹੋਰ 
ਅਨੁਭਵਾਂ ਨਾਲ ਕਰੋ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੇ ਅਨੁਭਵਾਂ ਵਿੱਚ ਬਹੁਤ ਵੈਨਗੀ ਹੈ। ਕਦੇ 
ਉਹ ਰੌਬ-ਪ੍ਰੀਤਮ ਦੇ ਬਿਰਹਾ ਵਿੱਚ ਵਿਆਕੁਲ ਹੁੰਦੇ ਸਨ ਤੇ ਕਦੇ ਰਾਜਸੀ ਸੈਕਟ 
ਵੇਲੇ ਲੋਕ ਦਰਦ ਨਾਲ ਭਰਪੂਰ। ਬਾਰਾਮਾਂਹ ਤੁਖਾਰੀ ਤੇ ਬਾਬਰਵਾਣੀ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ 
ਅਜਿਹੇ ਅਨੁਭਵਾਂ ਦੇ ਅਭਿਵਿਐਜਨ ਹਨ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਢ੍ਰੇਤਵਾਦੀ ਅਨੁਭਵਾਂ 
ਦਾ` ਪ੍ਰਗਟਾ “ਆਪੇ ਰਸੀਆ ਆਪਿ ਰਸੁ” ਵਰਗੀਆਂ ਕਵਿਤਾਵਾਂ ਵਿੱਚ ਹੈ ਤੇ 
ਨਾਸ਼ਮਾਨਤਾ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਪੁਗਟਾ “ਕੂੜੁ ਰਾਜਾ ਕੂੜ ਪਰਜਾ” ਵਰਗੀਆਂ 
ਵਿੱਚ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਸੋਮਾ ਐਸਾ ਜੀਵਨ ਹੈ ਜੋ ਸਿਮਰਨ 
ਦੇ ਅਭਿਆਸ ਦੁਆਰਾ ਵਿਕਾਸ ਕਰ ਰਿਹਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ 
ਨਿੱਜੀ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਡੂਘਾ ਅਨੁਭਵ ਸੀ। ਸਰੋਦੀ ਕਵਿਤਾ ਦਾ ਜਨਮ ਤਦ ਹੁੰਦਾ 
ਹੈ ਜਦ ਕੋਈ ਤੀਬਰ ਭਾਵ ਕਵੀ ਦੇ ਹਿਰਦੇ ਵਿੱਚ ਤਤਫਟ ਜਨਮ ਲਵੇ ਜਿਹੜਾ 
'ਉਸ ਨੂੰ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਆਪਣੀ ਲਪੇਟ ਵਿੱਚ ਲੈ ਕੇ ਇਕਾਗਰ ਕਰ ਦੇਵੇ। ਇਹ ਭਾਵ 
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ਜਿਨੀ ਜਲਦੀ ਆਉਂਦਾ ਹੈ ਉਨੀਂ' ਜਲਦੀ ਲੰਘ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਜਪੁਜੀ ਦਾ ਜਨਮ 
ਤਤਫਟ ਉਪਜੇ ਕਿਸੇ ਤੀਬਰ ਭਾਵ ਦੇ ਰਚਨਾਤਮਕ ਪਲ ਵਿੱਚ ਨਹੀਂ ਹੋਇਆ। 
ਇਸ ਦੀ ਰਚਨਾ ਵੇਲੇ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਨੇ ਲੈਮੇ ਆਤਮਕ ਜੀਵਨ ਦੇ ਵਿਕਾਸ ਉਤੇ 
ਆਪਣਾ ਧਿਆਨ ਇਕਾਗਰ ਕੀਤਾ ਤੇ ਉਸ ਦੇ ਭਿਨ ਭਿੰਨ ਐਗਾਂ ਨੂੰ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਹੇਠ ਲਿਆਂਦਾ। ਆਤਮਕ ਵਿਕਾਸ ਦਾ ਸੈਕਲਪ. ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਕੋਈ ਸਾਧਾਰਨ 
ਵਿਚਾਰ ਨਹੀਂ ਸੀ, ਜਿਸ ਨੂੰ ਉਹ ਸਰਸਰੀ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਸਮਝ ਕੇ ਛੋਡ ਸਕਦੇ। ਇਹ 
ਸੋਕਲਪ ਉਨ੍ਹਾਂ ਲਈ ਬਹੁਤ ਡੂਘੇ ਅਰਥ ਰਖਦਾ ਸੀ। ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦਾ ਅਸਲ 
ਮਨੋਰਥ ਇਸ ਵਿਕਾਸ ਦੀ ਪ੍ਰਾਪਤੀ ਹੈ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਸਾਰੀ ਪਰਕਿਰਤੀ ਤੇ ਵਿਸ਼ਵ 
ਇਸ ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਸਿਖਰ ਲਈ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦੇ ਸਨ। ਜਦ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ 
ਆਤਮਕ ਵਿਕਾਸ਼ ਉਤੇ ਆਪਣੀ ਚੇਤਨਤਾ ਨੂੰ ਕੇਂਦਰਤ ਕੀਤਾ` ਤਾਂ ਉਨ੍ਹਾਂ 
ਦੀਆਂ ਸਾਰੀਆਂ ਮਾਨਸਕ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਇਸ ਤੋਂ' ਪ੍ਰਭਾਵਤ ਹੋਈਆਂ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ 
ਬੁੱਧੀ, ਭਾਵ, ਕਲਪਣਾ ਸਭ ਨੂੰ ਹਲੂਣਾ ਮਿਲਿਆ। ਸੋਚੀ ਰਚਨਾਤਮਕ ਘੜੀ 
ਵਿੱਚ ਕਲਾਕਾਰ ਦਾ ਸਾਰਾ ਆਪਾ ਪ੍ਰਚਡ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਆਤਮਕ 
ਵਿਕਾਸ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਨੇ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਐਦਰ ਜੋ ਮਹਾਨ ਅਨੁਭਵ ਉਤਪੈਨ 
ਕੀਤਾ, ਉਸ ਨੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਬੁਧੀ ਵਿੱਚ ਵਿਸ਼ਵ ਬਾਬਤ ਮਹਾਨ ਵਿਚਾਰ ਪੈਦਾ 
_ ਕੀਤੇ, ਹਿਰੰਦੇ ਵਿੱਚ ਸੂਖਮ ਭਾਵ ਉਪਜਾਏ ਤੇ ਕਲਪਣਾ ਵਿੱਚ ਸੁਦਰ ਥਿਥਾਂ ਨੂੰ 
ਜਨਮ ਦਿੱਤਾ। ਨਿਪੁੰਨ ਕਲਾਕਾਰ ਦੀ ਚੇਤਨਾ ਵਿੱਚ ਇਹ ਸਾਰੇ ਅਮਲ 
ਤਤਕਾਲੀਨ, ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਤੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਰੂਪ ਵਿੱਚ ਇਕੌਂਠੇ ਚਲਦੇ ਹਨ। ਇਹ 
ਅਨੁਭਵ ਸਰੋਦੀ ਅਨੁਭਵ ਦੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਕੁਝ ਪਲਾਂ ਵਿੱਚ ਆ ਕੇ ਲੈਘ ਜਾਣ ਦੀ 
ਬਜਾਏ ਕਾਫ਼ੀ ਦੇਰ ਤਗਣ ਵਾਲਾ ਸੀ। ਜਦ ਤਕ ਇਹ ਜਾਰੀ ਰਿਹਾ, ਜਪੁਜੀ 
ਦੀਆਂ ਪਉੜੀਆਂ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਰਹੀ। ਇਹੋਂ ਜਹੇ ਮਹਾਨ ਤੇ ਵਿਸ਼ਾਲ 
ਅਨੁਭਵ ਵਿੱਚ ਦਾਰਸ਼ਨਕ ਤੇ ਭਾਵਕ ਐਗਾਂ ਦਾ ਸੁਮੇਲ ਹੋਣਾ ਅਵੇਸ਼ ਹੁੰਦਾ ਹੈ 
ਤੇ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਪੈਦਾ ਹੋਈ ਬਿਬਾਵਲੀ ਤੇ ਛੈਦ ਚਾਲ ਵਿੱਚ ਵੀ ਬੌਧਕਤਾ 
ਤੇ ਭਾਵਕਤਾ ਦੇ ਚਿੰਨ੍ਹ ਪੂਵੇਸ਼ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਇਸੇ ਲਈ ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਬਿਬਾਵਲੀ 
ਸਾਧਾਰਨ ਤੇ ਸਰਲ ਨਹੀਂ, ਨਾ ਇਸ ਦੀ ਛੈਦ ਚਾਲ ਸਾਦੀ ਤੇ ਇਕਸਾਰ ਹੈ। 
ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਅਨੁਭਵ ਦਾ ਇੰਕ ਮਹੌਤਵਪੂਰਨ ਐਗ ਸਾਰੀ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦਾ ਦੈਵੀ 
ਹੁਕਮ ਹੇਠ ਰੋਣ ਦਾ ਗਿਆਨ ਹੈ। ਹੁਕਮ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 
ਐਸ਼ ਚਾ ਕੇਂਦਰੀ ਤੌਤ ਹੈ। ਇਸ ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਕਥਨ ਕੀਤੇ ਹੋਰ ਬੌਧਕ ਵਿਚਾਰ 
ਇਸੇ ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ ਹਨ, ਜਿਵੇਂ ਇੰਕ ਆਵਾਜ਼ ਤੋਂ ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਹੋਣੀ, 
ਸ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਦੀ ਸੈਭਾਲ, ਜੀਵਾਂ ਦੀ ਪਾਲਣਾ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੇ ਕਰਮਾਂ ਦੀ ਪਰਖ, ਧਰਮ 
ਦੀ ਕਸੋਟੀ, ਨਿਆਂ ਦਾ ਸਿਧਾਂਤ ਆਦਿਕ। ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੋਂ ਛੁਟ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਜੋ 
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ਭਾਵ ਪ੍ਰਗਟ ਹੋਏ ਹਨ, ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਸੈਬਧ ਵੀ ਬਹੁਤਾ ਹੁਕਮ ਦੇ 
ਹੈ। ਵਸਵਾਰਥੀ ੁਕਮ ਦੀ ਮਹਾਨਤਾ ਦੇ ਧਿਆਨ ਤੇ ਉਪਜੇ ਵਿ 
ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਭਾਵਕ ਐਸ਼ ਦਾ ਕੇਂਦਰੀ ਤੌਤ ਹਨ। ਬੇਐਤਤਾ, ਅਕੋਂਥਨੀਅਤਾ 
ਨਿਮਰਤਾ, ਆਗਿਆਕਾਰੀ ਆਦਿਕ ਐਗ ਇਸੇ ਦੇ ਵਿਸਥਾਰ ਹਨ। ਹੁਕਮ ਨਾਲ 
ਸੈਬਧਤ ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੇ ਭਾਵਾਂ ਦੇ ਅਭਿਵਿਐਜਨ ਤੇ ਹੁਕਮ ਮੈਨਣ ਤੇ ਸਿਮਰਨ 
ਕਰਨ ਦਾ ਉਪਦੇਸ਼ ਦੇਂਦੀ ਜਪੁਜੀ ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ ਐਤ ਤੌਂਕ ਚਲਦੀ ਜਾਂਦੀ ਹੈ। ਅਜਿਹੇ 
ਵਿਚਾਰਾਂ ਤੇ ਭਾਵਾਂ ਨੂੰ ਪੋਜ ਖੰਡਾਂ ਵਿੱਚ ਤਰਤੀਬ ਦੇ ਕੇ ਵਿਉਂਤਿਆ ਗਿਆ ਹੈ। 
ਜੇ ਜਪੁਜੀ ਨਿਰੀ ਸਰੋਦੀ ਤਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ ਇਸ ਵਿਚ ਅਜਿਹੀ ਵਿਉਂਤ ਤੇ 
ਤਰਤੀਬ ਦੇ ਸਪੱਸ਼ਟ ਚਿੰਨ੍ਹ ਪ੍ਰਵੇਸ਼ ਨਾ ਕਰ ਸਕਦੇ ਪਰ ਜੇ ਇਹ ਦਾਰਸ਼ਨਿਕ 
ਰਚਨਾ ਹੁੰਦੀ ਤਾਂ ਵਿਸਮਾਦਕ ਭਾਵਾਂ ਦੀ ਵੈਨ-ਸੁਵੈਨਤਾ ਇਸ ਦੀਆਂ ਬਹੁਤੀਆਂ 
ਪਉੜੀਆਂ ਨੂੰ ਆਪਣੀ ਲਪੇਟ ਵਿੱਚ ਨਾ ਲੈਂਦੀ। ਜਿਸ ਕਾਵਿਕ ਅਨੁਭਵ ਵਿਚੋਂ 
ਜਪੁਜੀ ਉਤਪੈਨ ਹੋਈ, ਉਹ ਨਾ ਸਰੋਦੀ ਕਵਿਤਾ ਰਾਹੀਂ ਪੁਗਟ ਹੋਣ ਦੇ ਯੋਗ ਸੀ 
ਨਾ ਵਾਰਤਕ ਰਾਹੀਂ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਹੁਕਮ ਦਾ ਵਿਸਥਾਰ ਹੋਣ ਕਰਕੇ ਇਹ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਦੇ ਵਿਸ਼ਵ-ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਰੂਪਮਾਨ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਪਰ ਵਿਸ਼ਵ ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ 
ਵਿਸ਼ਾ ਬਣਾਉਣ ਵਾਲੀ ਕਵਿਤਾ ਘਟ ਵਧ ਹੀ ਸਰੋਦੀ ਹੂਕਾਂ ਰਾਹੀਂ ਅਭਿਵਿਅਕਤ 
ਹੁੰਦੀ ਹੈ। 

ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਬਿਬਾਵਲੀ ਤੇ ਲੈਅ ਦਾ ਇਸ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਨਾਲ ਪੂਰੀ ਤਰ੍ਹਾਂ 
ਇਕਸੁਰ ਹੋਣ ਦਾ ਪ੍ਰਮਾਣ ਇਹ ਹੈ ਕਿ ਇਹ ਬਾਣੀ ਕਿਧਰੇ ਵੀ ਆਪਣੀ ਚਾਲ 
ਵਿੱਚ ਬਿੜਕਦੀ ਨਹੀਂ' ਜਾਪਦੀ। ਨਾ ਇਸ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਵਿੱਚ ਐਤਰ-ਵਿਰੋਧ ਹੈ ਨਾ 
ਕਲਾ ਵਿੱਚ ਉਕਾਈ। ਜੇ ਕਿਧਰੇ ਤੋਲ ਤੁਕਾਂਤ ਵਿੱਚ ਫ਼ਰਕ ਦਿਸਦਾ ਹੈ ਤਾਂ ਉਹ 
ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ ਲੋੜ ਅਨੁਸਾਰ ਜਾਣ ਬੁਝ ਕੇ ਲਿਆਂਦਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਕਵੀ ਦਾ ਆਪਣੇ 
ਵਿਸ਼ੇ ਤੇ ਕਲਾ ਦੋਹਾਂ ਉੱਤੇ ਸੈਪੂਰਨ ਕਾਬੂ ਹੈ। ਕਵਿਤਾ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਨੂੰ ਇੰਕ 
ਪਾਸਿਉਂ ਦੇਖੀਏ ਤਾਂ ਇਵ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਰੋਂਬ ਦੀ ਰਜ਼ੂਰੀ ਵਿੱਚ 
ਖੜ੍ਹੇ ਉਸ ਦੇ ਦਰਸ਼ਨਾਂ ਨਾਲ ਖੀਵੇ ਹੋ ਰਹੇ ਹਨ ਤੇ ਉਸ ਦੀ ਵਡਿਆਈ ਵਿੱਚ 
ਪਉੜੀ ਬਾਅਦ ਪਉੜੀ ਦੀ ਰਚਨਾ ਕਰੀ ਜਾ ਰਹੇ ਹਨ। ਦੂਸਰੇ ਪਾਸਿਓ' ਦੇਖੀਏ 
ਤਾਂ ਲਗਦਾ ਹੈ ਉਹ ਪੂਰੀ ਚੇਤੈਨਤਾ ਨਾਲ ਮਨੁੱਖੀ ਜੀਵਨ ਦਾ ਮਨੌਰਥ, ਇਸ 
ਨੂੰ ਪ੍ਰਾਪਤ ਕਰਨ ਦੀ ਜੁਗਤੀ ਤੋਂ ਇਸ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਭਾਵਾਂ ਤੇ ਵਿਚਾਰਾਂ ਨੂੰ ਦ੍੍‌ੜ੍ਹ 
ਕਰਾਉਂਦੇ, ਪੁਗਟਾਉਂਦੇ ਤੇ ਜਗਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਆਪਣਾ ਵਿਸ਼ਾ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੂੰ ਇਨੀ 
ਡੂੰਘੀ ਤਰ੍ਹਾਂ ਸਪੱਸ਼ਟ ਹੈ ਕਿ ਸਾਰੀ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਕਿਧਰੇ ਵੀ ਕੋਈ ਦਿਮਾਗ਼ੀ 
ਉਲਝਣ; ਬਦ ਜਾਂ ਝਿਜਕ ਨਹੀਂ। ਮੂਲ ਮੈਤਰ ਤੋਂ ਹੀ ਇੱਕ ਅਤਿਐਤ ਸੁਲਝੇ ਹੋਏ 
ਵਿਚਾਰਵਾਨ ਦਾ ਪ੍ਰਭਾਵ ਪੈਣਾ ਸ਼ੁਰੂ ਹੋ ਜਾਂਦਾ ਹੈ। ਮੁਢਲਾ ਸਲੋਕ ਇਸ ਪ੍ਰਭਾਵ 
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ਦੀ ਪੁਸ਼ਟੀ ਕਰਦਾ ਹੈ। ਇਸ ਵਿੱਚ ਜ਼ਿੰਦਗੀ ਦੀ ਬੁਨਿਆਦੀ ਸਮੋਸਿਆ “ਸੋਚ” 
ਨੂੰ ਛੋਹਿਆ ਗਿਆ ਹੈ ਤੇ ਪਹਿਲੀ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਇਸ ਸਮਸਿਆ ਦਾ ਹਲ 
ਨਿਰਧਾਰਤ ਕੀਤਾ ਗਿਆ ਹੈ। ਇਸ ਸਰਲਤਾ ਨਾਲ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਅਜਿਹੇ ਮਹਾਨ 
ਪੂਸ਼ਨਾਂ ਨੂੰ ਸੁਲਝਾਉਂਦੇ ਜਾਂਦੇ ਹਨ, ਉਸ ਤੋਂ ਉਨ੍ਹਾਂ ਦੀ ਮਾਨਸਕ ਉਜਲੌਤਾ ਦਾ 
ਪੰਕਾ ਸਬੂਤ ਮਿਲਦਾ ਹੈ। ਸਾਰੀ ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ ਤਨਾਸਥ ਦਾ ਗੁਣ ਮੌਜੂਦ ਹੈ। ਨਾ 
ਕਿਸੇ ਪਉੜੀ ਵਿੱਚ ਇਨਾ ਸੈਕੋਚ ਹੈ ਕਿ ਵਿਸ਼ੇ ਦਾ ਸਾਹ ਘੁਟੀਂਦਾ ਪੁਤੀਤ ਹੋਵੇ, 
ਨਾ ਲੋੜ ਤੋਂ ਵੱਧ ਇੰਕ ਵੀ ਲਫ਼ਜ਼ ਦੀ ਵਰਤੋਂ' ਕੀਤੀ ਗਈ ਹੈ। ਨੁਕਤੇ ਵਿੱਚੋਂ 
ਨੁਕਤਾ ਸਹਿਜ ਸੁਭਾ ਨਿਕਲਦਾ ਆਉਂਦਾ ਹੈ, ਪਰ ਕਿਤੇ ਕਿਤੇ ਲੈਮੀਆਂ ਛਾਲਾਂ 
ਵੀ ਵਜਦੀਆਂ ਹਨ। ਤਨਾਸਬ, ਸੈਕੋਚ, ਤਰਤੀਬ, ਸਪੋਸ਼ਟਤਾ, ਸਰਲਤਾ, ਰਵਾਨਗੀ, 
ਉੱਚੀ ਸੋਚ ਵਿਚਾਰ ਦਾ ਵਾਤਾਵਰਨ ਤੇ ਵਿਸ਼ੇ ਉੱਤੇ ਪੂਰੀ ਪਕੜ ਇਹ ਸਭ ਲੌਂਛਣ 
ਜਪੁਜੀ ਨੂੰ ਰਸੀ ਹੋਈ ਕਲਾ ਦੀ ਉਪਜ ਦਰਸਾਂਦੇ ਹਨ। 

ਜਪੁਜੀ ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਵੀ ਵਿਸ਼ੇ ਦੇ ਅਨੁਕੂਲ ਹੈ। ਸਮੁੱਚੇ ਤੌਰ ਉੱਤੇ ਇਸ ਦੀ 
ਧਾਰਮਕ ਸ਼ਬਦਾਵਲੀ ਭਾਰਤੀ ਪਰੈਪਰਾ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧਤ ਹੈ, ਜਿਹਾ ਕਿ ਸੁਣਿਐ- 
ਮੈਨੈ, ਗੁਰੂ-ਗੁਰਮੁਖ, ਦਇਅ-ਧਰਮ ਸੰਤੋਖ, ਪੈਨੀ-ਪਾਪੀ, ਨਾਦੇ-ਵੇਦੈ, ਸਤ - 
ਸੈਤੋਖ-ਗਿਆਨ ਆਦਿਕ ਸ਼ਬਦ-ਜੁਟਾਂ ਤੋਂ ਸਿਧ ਹੈ ਪਰ ਇਸ ਵਿੱਚ ਵਰਤੇ ਬਿਬਾਂ 
ਦੀ ਭਾਸ਼ਾ ਦਾ ਸੋਮਾ ਵਧੇਰੇ ਅਰਬੀ ਫ਼ਾਰਸੀ ਦੀ ਪਰੋਪਰਾ ਲਗਦਾ ਹੈ ਜਿਵੇ 
ਦਰਬਾਰ, ਪਾਤਸ਼ਾਹ; ਸਾਹਿਬੁ, ਸੁਲਤਾਨ, ਸਲਾਮਤ, ਨਦਰ, ਬਖਸ਼ੀਸ਼, ਖੈਦ- 
ਖ਼ਲਾਸ, ਕਰਮ-ਫ਼ੁਰਮਾਣ, ਹੁਕਮ-ਰਜ਼ਾ ਆਦਿਕ ਸ਼ਬਦ ਦਰਸਾਉਂਦੇ ਹਨ। ਦੋਹਾਂ 
ਸੋਮਿਆਂ ਨੂੰ ਓਤਪੋਤ ਕਰਨ ਤੋਂ' ਸੁਝਾ ਮਿਲਦਾ ਹੈ ਕਿ ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ 
ਵਿਸ਼ਵਾਰਥੀ ਪੌਧਰ ਉੱਤੇ ਵਿਚਰਦੀ ਹੈ, ਜਿਸ ਪੌਂਧਰ ਤੋਂ' ਦੇਸ਼ ਕੌਮ ਦੇ ਵਖੇਵੇਂ' 
ਨਿਰਮੂਲ ਭਾਸਦੇ ਹਨ। ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ ਦੀ ਨੁਹਾਰ ਵੀ ਵਿਸ਼ਵਾਰਥੀ ਹੈ। ਇਸ 
ਬਾਣੀ ਵਿੱਚ ਉਨ੍ਹਾਂ ਨੇ ਵਿਸ਼ਵ-ਦਰਸ਼ਨ ਨੂੰ ਵਿਅਕਤ ਕੀਤਾ ਹੈ ਤੇ ਵਿਸ਼ਵ ਵਿੱਚ 
ਵਰਤ ਰਹੇ ਧਰਮ ਨਿਆਂ ਦੀ ਸਾਖੀ ਭਰੀ ਹੈ ਪਰ ਸਮਾਜ ਵਿੱਚ ਵਿਆਪਕ ਨਿਆਂ 
ਅਨਿਆਂ ਦੇ ਮਸਲੇ ਜਾਂ ਰਾਜਸੀ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਤੇ ਲੋਕ ਸ਼ਕਤੀਆਂ ਦੀ ਸਮਕਰਨ ਨੂੰ 
ਉੱਕਾ ਨਹੀਂ ਛੋਹਿਆ। ਇਵ ਜਾਪਦਾ ਹੈ ਕਿ ਆਪਣੀ ਇਸ ਪ੍ਰਮੁੱਖ ਰਚਨਾ ਵਿੱਚ 
ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਨਾ ਸਮਾਜ ਦੇ ਰੂਬਰੂ ਖੜ੍ਹਾ ਕਰਨਾ ਚਾਹੁੰਦੇ ਹਨ ਨਾ 
ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਰੂਬਰੂ। ਯਥਾਰਥਵਾਦੀ ਕਵੀ ਵਿਅਕਤੀ ਨੂੰ ਸਮਾਜ ਦੇ ਰੂਬਰੂ ਖੜ੍ਹਾ 
ਕਰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਰੁਮਾਂਟਕ ਲਿਖਾਰੀ ਨਿਰੋਲ ਵਿਅਕਤੀ ਦਾ ਵਿਸ਼ਾ ਛੋਂਹਦੇ ਹਨ, 
ਚਾਹੇ ਉਹ ਕੁਦਰਤ ਦੇ ਰੂਬਰੂ ਖੜੀ ਹੋਵੇ ਜਾਂ ਵਿਰੋਧੀ ਜਿਨਸ ਦੇ। ਗੁਰੂ ਨਾਨਕ 
ਸ਼ੁਰੂ ਤੋਂ' ਹੀ ਮਨੁੱਖ ਨੂੰ ਵਿਸ਼ਵ ਦੀ ਅਸਲੀਅਤ ਜਾਂ ਪਰਮ ਤੌਂਤ 5ਓਂ ਦੇ ਰੂਬਰੂ ਖੜ੍ਹਾ 
ਕਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਦੇ ਹਨ ਤੇ ਐਤ ਉਤੇ ਵੀ (ਨਾਨਕ ਤੇ ਮੁਂਖ ਉਜਲੇ) ਇਸੇ 
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ਪ੍ਕਰਨ ਨਾਲ ਜਪੁਜੀ ਸਮਾਪਤ ਕਰਦੇ ਹਨ। ਉਹ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਮਨੁੱਖ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ 
ਨਾਲੋਂ ਮਨੁੱਖ ਦੇ ਰੌਥ ਨਾਲ ਸੈਬੈਧ ਨੂੰ ਪਰਧਾਨਤਾ ਦੇਂਦੇ ਹਨ। ਰੌਬ ਦੀ ਨਜ਼ਰ 
ਵਿੱਚ ਸਭ ਦੇਸਾਂ, ਧਰਮਾਂ, ਜਾਤਾਂ, ਕੌਮਾਂ, ਭੇਖਾਂ, ਪੁਸ਼ਾਕਾਂ, ਤੇ ਜ਼ਬਾਨਾਂ (ਭਾਖਿਆ 
ਭਾਉ ਅਪਾਰੁ) ਦੇ ਲੋਕ ਇਕੋ ਜਹੇ ਹਨ। ਰੈਥ ਦਾ ਨਿਆਂ ਸਭ ਲਈ ਸਾਂਝਾ ਹੈ। 
ਪਰ ਇਸ ਵਿੱਚ ਵਿਸ਼ਵਾਰਥੀ ਜਾਂ ਏਕਤ੍ਰ ਦੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਧਾਰਨ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਗੁਰੂ 
ਨਾਨਕ ਨੌਕੀ ਬਦੀ ਦੇ ਵਿਤਕਰੇ ਨੂੰ ਹੌਥੋਂ' ਨਹੀ ਛਡਦੇ। ਜਪੁਜੀ ਵਿੱਚ 
ਚਗਿਆਈਆਂ ਬੁਰਿਆਈਆਂ ਦੀ ਕੌਰੜੀ ਪਰਖ ਹੋਣ ਉਤੇ ਬਹੁਤ ਜ਼ੋਰ ਹੈ। 
ਸਦਾਚਾਰਕ ਪ੍ਰੇਰਣਾ ਦੇਣੀ ਇਸ ਬਾਣੀ ਦਾ ਵੱਡਾ ਉਦੇਸ਼ ਪ੍ਰਤੀਤ ਹੁੰਦਾ ਹੈ। ਪਰ 
ਸਦਾਚਾਰਕ ਬਿਰਤੀ ਉਭਾਰਨ ਦਾ ਯਤਨ ਕਰਨ ਦੇ ਬਾਵਜੂਦ ਗੁਰੂ ਸਾਹਿਬ ਕਿਸੇ 
ਸਥਾਨਕ ਜਾਂ ਸਾਮਿਅਕ ਨੈਤਿਕ ਨਿਯਮਾਵਲੀਆਂ ਦੇ ਘੇਰੇ ਵਿੱਚ ਆਪਣੇ ਆਪ 
ਨੂੰ ਸੀਮਤ ਨਹੀਂ' ਕਰਦੇ। ਉਨ੍ਹਾਂ ਦਾ ਨੇਕੀ ਬਦੀ ਦਾ ਸੈਕਲਪ ਵੀ ਵਿਸ਼ਵਾਰਥੀ 
ਰੈਗਤ ਦਾ ਹੈ ਤੇ ਐਤ ਉਤੇ ਹੁਕਮ ਦੇ ਸੈਕਲਪ ਨਾਲ ਜਾ ਕੈਨੀਆਂ ਛੁਹਾਂਦਾ ਹੈ। 
ਜੋ ਤੁਧੁ ਭਾਵੈ ਸਾਈ ਭਲੀ ਕਾਰ॥ 
ਇਹ `ਵਿਸ਼ਵਾਰਥੀ ਦ੍ਰਿਸ਼ਟੀ ਹੀ ਜਪੁਜੀ ਦੇ ਵਿਸ਼ੇ, ਭਾਸ਼ਾ, ਬਿਬਾਵਲੀ, 
ਸੈਕੇਤਾਵਲੀ ਆਦਿਕ ਸਭ ਨੂੰ ਨਿਰਧਾਰਤ ਕਰਦੀ ਹੈ। ਇਸੇ ਕਰਕੇ ਜਪੁਜੀ ਦਾ 
ਦਰਜਾ ਅਤਿਐਤ ਉੱਚਾ ਹੈ। 
ਅ%% 
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ਜਜ਼ਿਵਅਗੁਦਰਨੀ ਲਿਆਵੇ 
ਦਅਕਤਵੇਵੈਡਗਮਦਕੋਰਿਗਾਰ॥ 
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